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अर्थ! मरसोग्गर ( क्रो हाशगारदर सो ए्ह। जा 
के नर का २७५ बडलक कशडपए कलजफ ० के के 
भूमितलकफों छोदुपर घार पंगुरा झपर धाणटयें गधव गऱओे ५, 


उससे घुझ्ते ऐसा ज्ञात होता है कि थे प्रभु सराएों, भरे को 


६! 
बाछ्में, रणसे ( क्षपनी ) घत्मस्त स्पादता एप पढने औ। 
( भंतरंगमें पे रामादिश मससे दरपुष्ठ मे ओर सागर ड़ ठरो 
अस्पृष्ठ थे ) । 
#ः सर कै 
जद पउठमणदिणाहों सीमन्धरसामिदिस्थणाणेण । 


ण विवोहह तो समणा कह छूमगों पसाशंति ॥ 
[ दर्शनरार | 
अर्थ:--( महाविदेह्‌ क्षेत्रफे पर्तमाम तीथेकरदेव ) श्री 
सीमंधर स्वामीसे प्राप्त किये हुए विव्यज्ञानकरे द्वारा क्री पद्मगरिदि- 
नाथ [श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव ) ने बोध न दिया होता तो 
सुनिजन थथार्थ सार्गको फंसे जान्से ? 
रः रे ४: 


हे कुन्दकुन्दादि आचार्यो ! आपके वचन मो स्वरूपानुसंघान- 
के घिषयमें इस पासरको परम उपकारभूत हुए हैँ । उसके लिये 
में आपको अतिशय भक्तिसे नमस्कार फरता हूँ। 


[ भीमद राजचर्द ] 
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>] ष्ट् रु जा छः 
क अधभशिशकरा[ल एक 
ब्>-न्लल वन ल सन 
जाज प्रस्याधिराज क्री समयसार-प्रददकक्ते तृतीय भायको 
पाथ्योंदे समझ्ष प्रस्तुत पारते हुए झुमे बहुत ही हे हो रहा है ! यह 
प्रन्याधिराज घोछ्षयार्गकी प्रथम सीढ़ी है, इसके द्वारा तत््तलान करके 


क्मेदा भग्यात्या मोक्षमार्गद्ी प्राप्त पर चुके हैं, कौर आगामी भी 
प्राप्प परंगे। अनेक आात्पाओंकों मोक्षमा्ममें लगामेके पृर्ट घारणदप्रत 
पम्थराझवी दिस्तुत स्याग्णादों प्रदाघन बणनेत्रा सुझदसर झूते 


न 


प्राप्य हुआ हैं. यह मेरे घट्ट सोभाग्यदी दाल है। 
ट्ट है प (९ 


बे 


एस फ्र्थराणये दिफए्यमें झुछ सी पाना सुर्ंधों दीपगा दिपागेद् 
ध्यान ६। एस रशामग्रसारधे स्परण-साश्रसे ही शुमस फीदोंय, 


+ 


श्यल्पी टीणाएे तार शापरएसं हगतनाने छगते 4 । इरादा ण्ग्प्य 
परिणय प्रथम भागकी प्रत्ताध्यायें दिया एआओ ६ एसब्िये शा एशेग। 


ऐ_ पहूगा परयप्ति ६. कि हागशांगदा मिद्योहल्‍्यरप शोहाशा्ंदा 
प्रघोशगश्त तरव इस शमग्सारसे हाग्न्दगदार शरय भणा ६, एड 


यह प्रस्धराज शगदारणी साक्षात्‌ धिप्पा एतिते सोएण शग्द हद परे- 


है, फाण्ण धागरत प्राराणिदा । 


झभगदान को प्रणण्णण्याधायधददय एगाोरे छापर शार एपघदार 


है हि: दियीदे शतापिएेग ऐश परधारार (००८ ४ी शरोशधग्एर शशणशणान 
पे रायएएसे ध्वष एस छवष रशाबर भगएागपो दिया एसशाय हागूरदा) 
हैए शरबर शाएणातु दाम शिया; शोर अरफ्लेर एऐशाश्थश हुझ 
शेग्प एयीप सि एस घशुहवो को सागग्शार, +। प्रध्यनगार, धो 


छह 
एप्पहिशबपय, भी (#घरक्ाए, धर एएओ धाएए हप्षोईे रण शपोशा, 


अ। 


जिसका पान कर अनेक जीव सोक्षमार्गमें ऊग रहे हैं एवम्‌ भविष्पमें 
भी लगेंगे। 

इसीप्रकार समयसारके अत्यन्त गभ्मीर एव गुढ रहस्पोंकी 
प्रकाशन करनेवाले श्री अमृतचन्द्राचायदेवने भी भगवानके गणघर 
(जो #काररूप ध्यनिको द्वादशांगरूपमें विस्तृत कर देते हैं) के 
समान इस ग्रन्थके गम्भीर रहस्योंको खोलनेका कार्य किया है 
इसलिये उनका भी हमारे ऊपर उतना हो महान उपकार है। 


लेकिन आज क्षयोपदशम एवम्‌ रुचिकी मंदताके कारण हम 
लोग उस टीकाको भी यथार्थरूपमें नहीं समझ पाते और अपनी बुद्धि 
एवम्‌ रुचि अनुसार यद्वातद्वा अर्थ लगाकर तत्त्वकी जगह मेंतत्त 
प्राप्त करके भिथ्यात्वको ओर भो हृढ़ करते जाते हैं। ऐसी अवस्था 
देखकर कितने हो होन पुरुषार्थो समयसारके अभ्यासका हो निषेत्र 
पर बेठते हैं। ऐसे समयमें हमारे सदभाग्गसे समगप्तारके सर्मज 
एवम्‌ अनुभवी पुरुष पूज्य श्री कानजीस्वामीके सतुसमागमका महान 
लाभ हम मुमक्षुओंक्ों प्राप्त हुआ। जेसे रुई घुननेवाला घुनिया रुईके 
दंधे पिडको धुन घुनकर एक-एक तार अरूग-अलग करके विस्तृत 
फर देता है उमीप्रकार आपने भो समयसारके एवम्‌ उसकी टोकाके 
गम्मीरसे गम्भीर एवम गृढ़ रहस्पोंको इतनो सरल एवम सादी 
भापामें पोल-खोलकर समझाया है कि साधारण बुद्धिवाला भी। 
इसको यथार्थ रुचिके साथ प्रहण कर लेनेसे, अनन्तकालमें नहीं 
प्राप्त श्थिा ऐसे मोक्षमार्गो सहज हो प्राप्त कर सकता है * इस लिये 
हम दर्तमान बुद्धि घाले जोबों पर तो श्री कानजी महाराजका महार 
महान उपकार है, क्योंकि यद्दि आपने इतना सरल करके इस ग्रन्थराजकं 
नहों समझाया होता तो हमको सोक्षमार्गकी प्राप्ति फंसे होती ? इसलिए 
हमारे पास आपके उपकारका बर्णन करनेके लिये कोई शब्द ही नहं 
हैं। मात्र श्रद्धाके साथ आपको प्रणाम करते हैं। 


[७] 


भगधान महादोर स्थामीके हमयर्मे दिव्यध्यनि द्वारा संलेर 
ही मोक्षमार्गदाा प्रदाशन होता छा दौर छस्ोसे पात्र जीव 
फम्याण पार छेते थे । उसके टाई धीरे-धीरे लीदोंकी इच्ि, भा 
घल भौर क्षयोपदम क्षीण हीता गया, तो भगवादझा निर्वाण होनेके 
दरीद पॉइसी थे बाद हो सोक्षमा्गकरं पृष्ठ प्रयोजनमृत तत्त्यक्ा श्री 


के 


हि ३२4 


्े 
2 


ध्ध्यं 


पुम्दपुन्सदेद द्वारा प्रस्थश्पर्मे संबलन हुआ, उसयो बाद और की 
छीणता बढ़ी तो उनपर एक हजार दर्ष बाद ही कली अमृदच्स्द्रायायदेद 
दताशा एऐसदो ओर भी दिरुत एटसे सरख स्यागया हो गई, कौर छछ 
अधिक छीणवा बढ़ी तो उन एकाहजार था दाद इव पर कर मो 
पिरखुद एट्यू सरख प्याण्य क्री ए्रामजीस्टासी द्वारा को गही ही । शा 
धर्म एस दागयों शोतदा है दि यथार्थ शिनेस्द्र भगद्ानका शार्यण इस 
दावे: रत सदा छाधुण्ण घना ही रोगा और उसका प्राय दर्ने 
एाछे धर्मार्पा भी क्षर्त तदा अधब्य ही रहेँगे। 

पूृड्य दामजीरणसी द्वारा एशयतार पर प्रदशस हाह, एड 
ओऔर पं.ते हुए सथा उसकी सड्भूटसा किसप्रदार विधदा, हाशा शेर 
एसों को गई, यह सब्र प्रधम भागों प्रत्याशगारयी गहरा दिया शा 
[4+ था प्रद्न एुजरशाती धादाए धादा पशश सदाव: 
छु्द, शोर झागेगा प्रदशन शाद ह.। एम प्रश्ण्मोदा की ब्यट,- 
शाएी धो पृणा छाग एसेखे, एस भारताशत। हेबार एड वीबो 
प्रदधा्टय ह्रार्ण विषा गंगा जिससे रागधरार्पी ६ के एम शान) 
हये प्रह्शम प्रशेश भागा; प्रतणशित हक! हे होणा हिलोंश भाशई 
धादा (६ ६ ६६ तदघ वे. प्रष्दव एप्तणित ए रुघे ६; हब एक अर 


हाय, साशा (ही धलहा ५८ रबी इशइमस पकशिं दिए के 


| + बा 5 4 गु दा से दा * 
दी ६8: पाए एप साशका ६६५, साधा हैं ए। गशार शगन्गाद्ः 
है ४६ रे! हवा पक १7: 8 हो इ १)  ऊकडाइटएओा प्राण ३० 

है ६ खणज शप्धाधमद एशश कब एाहहास्शाश हा शण्दात हा 


एड छष५ ६5 शा हे शघाशण शुेे छध्रमो पाए ब्ागने 


[<] 
आत्मतत्त्वको पहिचानकर सत्समागम द्वारा मोक्षमार्गको प्राप्त फरेंगे। 


अन्तमें पूज्य उपकारी ग्रुरु श्री कानजीस्वामीको मेरा अत्यरू 


भक्तिसे नमस्कार है कि जिनके द्वारा मुझको अनादि संसारको नष्ट 
कर देने वाले सतृधमंको प्राप्ति हुई ' 


भवदीय-- 
कातिक शुक्ला १ ] 


+ आगर 
चीर नि० सं० २४७८ नेमीचन्द पाटनी, आगरा 





हितीयाबवृत्तिका निवेदन 


श्री समयसारजोी शास्त्रपर पुज्य गुरुदेव श्री कानजीस्वामी द्वारा 
किये गये प्रवचनोंसे अनेक मुमुक्षुओंको इस अध्यात्म -झास्त्रका सुक्ष्म 
रहस्य सरलतापूर्वक समझने तथा आत्महितकी साधनामें वड़ी सहायदा 
सिली है; इन प्रबचनोंके प्रथम तथा द्वितीय मागकी दो-दो आदवृत्तियाँ 
प्रकाशित हो चुकी हूँ, और जिज्ञासुओंकी माँग होनेके फारण तुत्तीय 
भाणकी यह्‌ द्वितोवावृत्ति प्रकाशित फरते हुए हुए होता है। आशा 
है जिज्ञासमुजन इसका पूरा पूरा लाम उठायेंगे। 


वीर सं. २४९९ | शाह प्रकाशन समिति 
भादपद शुवल्ता पंचमी श्री दि, जन स्वाध्यायमंदिर दूस्ठ, 
हु | सोनगढ ( सौराष्ट्र 
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चिपय 
त्याग और प्रत्यादयानका स्वरूप 
दिक्रार यें नहीं हें-ऐमा जाना हुआ छा: 
स्थिर टुआ दही प्रत्याययान है; ठो उसके 
च्प्टांन फया है ? 
मोहदसंसे पृथयर दारना किल्‍्यहु सो मोर 


4 


सो में नहीं हैं--ऐसा भेदक्ाम । 
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शेपभादयके भनेदशानका स्थनप । 

जो कत्यन्त अप्रतियुद्ध-अज्ञानी था उसमे रच्छा 
भेद्ान पारयी जाना दि एवा रृणाबाण पो 
सेरा स्घशप नहीं है, शिसा थह छापनेकों शान- 


दशंसमय अनुमय बाश्के प्रशिद्ध बग्गा सम । 
छन्तानी छीम-बणीयबोे विगष्टताएर शरद 
सात ६ था पाते ६ । 
घे छोग शायायंदारी एशों शी | ? 
दिष्पया प्रस्स | हि शाधादि एश्शिकाद) 


सौर छर्मी शपगा भागतेरशरोद) 


जे 


हा, छैेषिस थे सं दिव्ाणे शादश श्री 
प्रतीत्त पोते है, हो पशाएं हुई है  -ूरादत 
रगाधंतम शोगर शगररद्राशारर श्र 


शोौदाओें छिलारसे दिशा है । 


$२ हु क्ड कक शा जज _- 
छ्च्छः ध्प्ट्श्ला 
श््श्छ्ध्प्ण्श 


< ० 
राहतर शहद दाह ना 


है शा एशाद्त शाधहृस्ेण पशादान १ 
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विषय 
जीवके घास्तविक स्वरूपका वर्णन । 
चैतन्य स्वरूपसे अन्य भावोंका वर्णन और 
भेदज्ञान । 
घर्णादिसे लेकर १४ ग्रुणस्थान पर्यन्त जो 
भाव फहे गये हैं वे व्यवहारसे जीवके हैं 
निश्चयसे नहों हैं--उसका अर्थ । 
जो भेद कहे हैं, घे निश्चयसे जौचके वर्षों 
नहों हैं ? 
जो निश्चयके ज्ञाता हैँ घे कहते हैं क्षि 
वर्णादि हैं वे तो व्यवहारसे जीवके कहे हैं । 
वर्णादकि साथ जीवका तादात्म्यलक्षण- 
संबंध क्यों नहीं है, इसका उत्तर देते हैं। 
वर्णादिक स्वभाव जीव हो हैं, तो जीव 
ओर अजोवका फोई भेद हो नहीं रहता, 
अतः मिथ्या-अभिप्रायकों दूषित बताते हैं । 
संसार-अवस्थामें मी वर्णादि जीवोंके नहीं 
हैं ये समझाते हैँ । 
वर्णादि ोवका स्वद्प नहीं है और पुदुगर्क 
है--इस बातमें युक्तिपु्वंक समाघान।॥ 


सूत्रमें व्यवहारसे फही हुई घातोंका अर्थ भौर 
भ्ज्ञानोका व्यवहार । 


वर्णादि भाव जीवफे पहों हैं, मौर सुणएपातों- 
का स्वरूप 


व.-..3-«४४७“९/५८/७ ६,/३७/९/७८०७७७-न«-नवन 
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[ तीसरा भाग ] 
पधद भगदने ुम्दगस्दाबागटद प्रिंट 
की समगसाए दारत्र पष् 


ध 
फर्म पृर्य की छा 


साभा इ२०स पफ्रग्ग्म 


५ 


शिय प्रप्म पे रखा है कि भगवान इस शोागारागबा £ 


व की 5 आम कक कम नल है 
स्याम-« छा किये सदा जाता ही । इस शास्गारागवा पइरब ९७ ली) ७- 


मा बयां है शिष्य भ्यागदी थाय समदाता व, तथापि रर य, विदा दिलम 
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कै. [ समससार प्रगामन : सोसरा भाग 


प्रत्यास्यान है, अन्य कुछ नहीं। 


ज्ञान प्रत्यास्यान है, वह वात लोगोंको कस जमे ? जिस वाहन 
बकरीका दूध पिया हो उसे भरपूर मतरानवड़े और गूलावजासु्र करे पल 
सकते हैं ? उसीप्रकार जिसे अनंतकालसे विपरीत पोषण मिला हो उसे सह 
बात सुनकर आघात लगता है, किन्तु पात्र जीबोकों गह सुनते ही उल्लास 
था जाता है कि--अहो ! यह वात हमने कभी नहीं सुनी; -ऐसा उछास 
आनेसे वे पात्र ह्द जाते हैं। श्री पैद्मनन्दि आचार्यने कहा है कि ' भावि- 
निर्वाणभाजनम्‌ '--इसप्रकार वे पात्र जीव आत्माका भान करके, चारित 
ग्रहण करके केवलज्ञान प्राप्त 'करनेक्े लिये तैयार हो जाते हैं। 

जगतमें जब सत्‌ .प्रगट. होता ,है उस समय जो पात्रजीव होते हैं वे 
यथार्थेरूपसे समझकर स्वीकार करते हैं और जो अपात्र हैं वे विपरीत 
घारणा बनाते हैं। * 3 


जैसे --भी ऋषभदेव भगवान प्रथम तीर्थंकर होनेंसे पूर्व इस भरत 
क्षेत्रमें अठारह्‌ कोडाकोड़ी सागरोपमका धर्मका अंतर था; उतने समयतक 
कोई तीर्थंकर नहीं हुए थे, पाँचवाँ गुणस्थान भी उतने कालमें किसीको नहीं 
होता था। अकेले जुगलिया थे, वे जुयलिया मरकर देव होते थे, मनुष्य भी 
नहीं होते थे, तिर्यच भी नहीं होते थे, एकेन्द्रिय भी नहीं होते थे, और न 
नरकमें भी जाते थे;-मात्र देवभवमें ही सब जाते थे | लेकिन जब श्रीं 
ऋषभंदेवभगवानको केवलज्ञान हुआ और दिव्यध्वनि खिरो तथा वह ध्वनि 
समस्त जीवोने सुनी कि वहाँ विभाग हो गये; मनुष्य, तिर्येंच, नरक और 
सिद्ध; चांरों.गतियाँ चालू हो गई-->देव गति तो थो ही कल्पवक्षमें फलोंकी 
कमी होनें लगी इसलिये सबको. पहले जैसा समभाव था वह न रहकर 
किसीको क्रोघकी तीब्रता और किसीको मंदता-ऐसा होने लेगा । कल्पवृक्षके 
फंछ जब कम पड़ने छगे उस समय छोग आपसमें झगड़ने छगे। कोई बादमें 
आये और कहे कि--मुझे पहले खाने दो, मुझे बहुत भूख लगी है, तब दूसरा 
बोले कि--सुझे कंसे खाने दू! ? पहले हम आये है ! और तीसरा कहे .कि-- 
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४] [| संशयार पराशन :; तोशरश भाग 


केवलज्ञान प्राप्त करनेवादे है। सने ये जाल * वीका का हु 


+े 


तेने 


है इसलिये प्राणी तैयार होनेवासि है--गह लिये हे 

अब आचारयदेव प्रत्यारगगानका उनर देते है। या भगगान जाता 
द्रव्य है, वह अन्य द्रव्यके स्वभावसे होनेवयाले अन्य समरत परभावा को, 
वे अपने स्वभावभाव द्वारा व्याप्त न होनेसे, पररण जानकर राम 
करता है वही प्रत्यारयान है । 


अपने अतिरिक्त सर्व पदार्थ पर हैं, शुभाशुभपरिणाम भी पर हैं; 
दयाकी वृत्ति होना चुभ है और हिसाकी चुत्ति होना अशुभ है, और 
मैं परसे सिराला, निर्दोप, ज्ञानमूर्ति हैँ--ऐसा जानकर शानमें एकाग्र 
होता है वह प्रत्याख्यान है। 


मैं ज्ञाताद्र॒ष्टा ह--ऐसा भान होने पर उसी समय वबीतराग 
नहीं हो जाता। अल्प राग-दप होते हैं उन्हें दूर करके स्थिर होना 
सो प्रत्याख्यान है। 


ज्ञान प्रत्याख्यान अर्थात्‌ आत्मा परसे निराला है;-उस ज्ञातामें 
ज्ञातारूपसे स्थिर हुआ और जो-जो वृत्तियाँ उठें उनमें नहीं झुका वह 
प्रत्यास्यात है; इसलिये ज्ञान ही प्रत्यास्यान है) 


कोई कहे कि ज्ञान ही प्रत्याख्यान है इसलिये आनंद करो! 
लेकिन भाई! ज्ञान अर्थात्‌ अपना स्वरूप जानकर उसमें स्थिर होना 
सो प्रत्यास्यान है उसमें अनन्त पुरुषार्थ है। ऐसा नियमसे जानना कि 


जो पर है सो मैं नहीं हूँ, त्त और अन्नतके परिणामोंको छोड़कर जी 
जानकी एकाग्रतारूप परिणाम है वही प्रत्याख्यान है। 


है शिष्य ! अपने अतिरिक्त सववे पदार्थ पर हैं । शरीरादि और पुण्प- 


पापके परिणाम वह सब पर हैं। यह सब जो शुभाशुभ परिणाम होते हैं वे 
परभाव हैं-ऐसा जानकर उनका त्याग करता है वह प्रत्यास्यान है। इस 
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हाथ जाएक्र साहा ही जाना पे पहयान हदी है, तह वी पे 
हार कहलाता है। शोथ जीएकर खड़े दोगेका द्यटाश आ्नीक भी 
होता है। देशों, यद्रों धिनगपुर्तक मुझे पुछो है गे! जहाँ जा माका 
भान हो वहाँ विनय ओर ब्रतादिका व्यवहार झोता है। गुझो, निकट 
विनय दारके व्यवहारती--शुभनावकी लिभि करो हें, फिर । नानी है 
कि यह ब्रतादिका शुभभाव भी मेरे रवभावमेंग उतन्न नहीं तोता । 
शुभभाव होता है, तथापि उसका स्वीकार नहीं है, रवीकार तो एक 
अखण्ड ज्ञायवाका है। ब्त दूं और चारित्र ग्रहण का्-यह विकदय 
भी मेरे द्वारा व्याप्त नहीं हैं, वे सब अन्य द्रव्यसे होनेयालझे विकार हैं। 
मेरे चंतन्यस्व्रभावका वह्‌ विस्तार नहीं है; कर्मभावरसे होनेवाला परका 
विस्तार है। ज्ञानीको ब्रत लेनेकी शुभवृत्ति उठती है परंतु थे जानते 
हैं किं-यह वृत्ति मेरे स्वभावमें प्रसरित नहीं है, मेरे स्वभावका यह 
विस्तार नहीं है, इसका विस्तार और प्रसरित होना परमें है। मेरे 
स्वभावके विस्तारमें तो अंतरज्ञान और शांति होती है। चारित्र छेनेका 


गाघा-३४ ] 


द्रेबामीदाधिकार : 


रू 





मी कै. #&| . 6 ब्ँ के क 
+८ ५ स्पा 
् (क्र 45 ्च्यि को हु पा है ॒ पड ्ध््क व लि रे 
|] ७ ः से बा 20% “9 र बच ३०१०५ क 
2 अमर 4 £ए॒ कर डर ३ ३: * 
ि हे 400 500 ] घ्ज ४ न 
३ व ३४ ल्‍ा मम | «5 की ६ न ॒ 
बह के - व यु हे ५ ल्न 
श्‌ /; + ५. अरक-+ ॥ हि रे नकद कु 
५४ ॥ हे है. 5 ६. . रच 
हैठा ॥। प्र 200 6६७ भर दड 4< न कह 
३ $* डोज «०5 7 2-८ पर 
प् कं ईश ट कप पं ्प न 4 
थे | हि गि है 2 0 जज मो. हज 
कप ना कस हिल नस कल जल. 
| 5 धर 7 ॥६ पा हर पर ४ के 5 डे 
“का 0 .:।5 पे 6० भा ५: « 5 
59) | ढक घ् -.. $5 कि श् - ही + ह् 
ँ ई फ ९ ३: 7 ्फ * ७ आयकर मे ५ कक 
श्थ जय लय बन ५ ३8380 कक हक 
8 के गुड ॥ शत हल # सह 0 ० कक न हा 
० 2 ३ ८05 ४5 । ५5 5 20070 8 
फ> भर 5 न्* हे: 0 पड, ्ः रे 
हू हर $ व आटिए न ६. ४ डक मन डा कर 
पट ॥४ दा ५ | ४ पं £ व ०० अत आम. 
० तुम है ्< #श रे ४ ५4 !-अ लत 
् 7 ५५ छत ८: 0 
हा । सु ्ड के ३ पूरू से हल * 
श, ०६ ० #कः न्‍ 35 
हद 8 5 82 दा मं हे ८ हे 
छः £ ७ ह क के ते +£ & ६ ४: + 24% हज 2 
*१ञ कै 4३ ल्‍+ पे भा जज एणि 6५0  इल ++ 
रे काल बी कदर 3! कल ४ बज 2 प्रा बे ८: «है 
प ज पं ्ि पड (2 प्र ० 252 हा अर रन 
* डर कक क्च्टूण थ सी 
|. |# हि 9 «एक की बज ट्ः 777० हा लम 
५) बल पी के फट पे पी. 2. आन र 
४०७ ४६ बजे 5 एपघे पा ॥#ा ६ ए ४र एछ बन 22 0 ् 
गौ पड बज 7:... | अजय कल >क आला, अयक: “ अ है 8५.० उमर: कत्ट 
प्र 7 ि >> एझ॑ ए ३ छः ४६  चऋ॑#> ८ हक पड 
£ फ री ० तज | कि ४ ए ६... मे क॥ धि ० 
हु रो जौ हरे जे + ई स घ०५ ४० बःप छ है 
की थे $कुँधहा ७४+ 6 अं हि . प्् ४ ,ट मे 
जन रस रा >> 75 परत 
थैः £ + «० 7 8 6 का कट #ज रख 
रथ 
गाए 5 टि पण पीट मे | हे हे न व कि .. बा 
हि कर 2. कक श्भ्भ (कर हक 5 दी # िक । कक रे 45 नह 
2202 हुं | 5 ह ४ ४३५  |ह£ है दि 8 # | 
हा जज हु ० रो ३ बन रे 
(एु ए /ऋि ४ शा जि फ्ि हे. ही गा 2४ जे 
5 पा 25 हद 5 ५ कै 5 बन: ४... | 5०.5 अटट ३ 
$ ४० ८ पं हा हि देह प्र औुए 7 ३ कप 5 हर हल 
क्र हक के प्र्फ कर | अन्‍ 3 वध. न या श्र 
४ तट पी का 95 छू है & 7, का 
० एक शपि कल अन+ न कप >>. |» हि कह? जे रे 
पं ा ही > अब 4५ करा कली हि दा. #+ “अल फ कम प्ि न १ 
£ जा ४9 प्र गे दर्द | आ् फ श् 0 कक न 5 हि 
ही 3 हु] है ५ रे 
४४ ९. अऑअज> जा छ प 4 कि का जे ४४ 2550 ४४५००: ध्ड 
क्‍ ” 
दा पैंट व प पे ० म शक 
रे जुट, पा ४ धन्मटएटि '  . 
. न $ । के । ४ नह 8, ४02० 
प्र 88.८. 75 ४ हे... कु. के. की ि+ ४ 


४० 5 


कर 


328५ 


दान श ३७) 9 
न्‍ 

ग हँ 

३ ३. 


$६ 
थक 


जात सूरत 


८ ] [ समयसार प्रवचन : तीसरा भाग 


उसमें स्थिर होनेसे वह राग पर्याय सहज ही छूट जाती हूँ। उसे छोड्नेकी 
ओर लक्ष रखनेसे नहीं छूटती; किन्तु आनंदमूर्ति आत्मामें स्थिर होनेसे 
वह्‌॒ सहज ही छूट जाती हैँ । आत्मा स्वभावसे राग-द्व प रहित है, उसमें 
परवृत्तिको छोड़, वह नाममात्र है, उपाधि हैँ। “अकेले आत्मामें ' इतना 
भी नहीं चल सकता । 


प्रत्याख्यानके समय रागादिकके त्यागका कतूं त्व नाममात्र है, राग 
छूटता है सो असद्भूत व्यवहारनयसे है । और स्वभांवमें स्थिर होना सो 
सदभूत व्यवहार है। यहाँ अकेली स्वभावदृष्टि रखी है; वहुत ही अच्छी 
टीका की है; इसमें कितना समावेश कर दिया है ! मुनि और श्रावकके 
ब्रतकी यह वात की है, यह बात अत्यन्त सूक्ष्म है। 


यहाँ द्रव्यदष्टिसे बात है। परका त्याग करू--ऐसा विकल्प भी 
परके ऊपर लक्ष जानेसे होता है, वह त्यागके कतृंत्वका नाममात्र है, 
उपाधिस्वरूप है; शरीर, मन, वाणीका संयोग तो नहीं, किन्तु त्यागकी 
वृत्तिमें भी एकमेक न होनेवाला-ऐसा मैं आत्मा हूँ; मैं परको छोड़ें, 
-ऐसा विकल्प भी मुझे अच्छा नहीं लूगता। 


परमाय्ंसे परके त्यागका नाम भी अपनेको नहीं है। यदि स्वभावकी 
हृष्टिसि देखा जाये तो राग-इ पको छोड़ें --ऐसा कर्तापनेका नाम भी 
आत्माको नहीं है। प्रत्यास्यान करनेवाला सम्यक्त्वी विचार करता है 
कि-यह्‌ जो शुभभाव वते रहा हूँ उसे मैंने जान लिया; लेकिन, “ विकारको 
छोट्टू “ऐसा विकल्प भी जिसमें उपाधिमात्र भाव है--ऐसा मेरा चैतन्य 
स्वभाव अखंडानन्द हूँ । मेरा स्व-परप्रकाशक स्वभाव है, इसलिये 
मैंने यह तो जान लिया कि-यह मैं हूँ, और यह पर है', लेकिन परका 
जो स्वरूप है वह मेरा नहीं है । रागको छोड्टों और अराग पर्यायको ग्रहण 
करू -वह नी व्यवहार है, रागको छोट्टो ओर वीतरागभाव ग्रहण करूँ 
नह भी व्यवहार हैँ, राग-द पका व्यय और वीतरागी पर्यायकी उत्पत्ति 


सु व्यवहार 


व्यवहार है, रागको छोड़कर स्वरूपमें स्थिर होना भी व्यवहार है । 
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पुरुषार्थ है। परकी ओर छक्ष जाता है कि-राग-व पको छोड़ दू ; वहें 
भी अपना स्वरूप नहीं है, वह उपाधिमान्न है, नाममात्र है। वास्तवभ 
अपने स्वभावमें स्थिर होनेसे वह सहज ही छूट जाता है, यही चारित्र 
हैं--ऐसा भगवानने कहा है। इसीका अनुभव करना सो प्रत्याख्यान 
है, दूसरा कोई प्रत्याख्यानका स्वरूप नहीं है। 

यह प्रत्याख्यानकी व्याख्या चल रही है। लोग कहते हैं कि त्याग 
करो, त्याग करो, तो त्यागका वया स्वरूप होगा ? त्याग बया वस्तु 
है? कोई गुण है या किसी पदार्थकी अवस्था है? क्योंकि जो भी 
शब्द वोला जाता है वह किसी द्रव्यका-ग्रणका अथवा तो पर्बायका 
अवलूम्बन लेकर कहा जाता है। त्याग किसी परवस्तुका होते है ! 


कि किसी राग-दह्पका त्याग है? या स्वरूपमें एकाग्र रहना सो 
त्याग है? 


आत्माके मूल स्वभावमें ग्रहण-त्याग है ही नहीं। आत्माने परको 
ग्रहण किया हो तभी उसका त्याग करे न? इससे स्वरूपको पहिचान- 
कर उसमें स्थिर रहना ही त्याग हैं और वह आत्माकी निर्मल पर्याय 
। मकान, कुदुम्ब, लक्ष्मी आदि कहीं आत्मामें प्रविष्ट नहीं हो गये 
फिर उनका त्याग कैसे कहा जा सकता हूँ ? वे मकानादि आत्मामें 
नहों कितु मान्यातामें प्रविष्ट हो गये हैं। जीवने मान लिया हैं कि- 


शरीर, मन, वाणी, मकान, स्त्री, लक्ष्मी आदि सब मेरे हैं--वही 
उसका अत्याग भाव हैं। 


/2>फ् /ज4+» 


(4 


जो विपरीत माना था उसका भान हुआ किज्यह मैं नहीं हूँ, 
स्वभावका विस्तार विकाररूप नहीं है, मैं एक आत्मा हूँ और 


जानन-दखनका मश स्वभाव हें; उसमें परनिमित्तसे क्रोध, मान, माया 
ओर लोभका जो विस्तार दिखायी देता है वह मेरे आत्माके 
स्वनावका विस्तार नहीं है। राग-द्वेपको छोड़ देना भी व्यवहार है । 
शुद्ध निर्मल स्वभावमें जितने अंशसे स्थिर हुआ उतने 
गेशम रामन्न व महज ही छूट जाते हैं, उसे त्याग कह 


ह्त ह 
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मकान, लक्ष्मी आदि परवस्वुका संभोग हो तो गुभ छोनोसा नदी है, 
और राग-द्वं पको छोड तो गुग हो-ऐसा भी गही ३; कि भीगर 
आत्मामें गुण भरे है उसमेंगे प्रगट होते हें। जिसमें गुण ने हो उसमेंसे 
प्रगट नहीं होते। आत्मामें निविवात्प, सीतरागरनभान भरा है उसमें 
एकाग्र होऊ तो गुण प्रगट होने हैं । 


भीतर गुग भरे है उनमेंशे प्रगट होते है, वे वाहरसे नहीं आते; 
गुण स्वयं प्रगठ नहीं होता किन्तु गुणदी अनरथा प्रगट होती है। 
गुणकी अवस्थामें त्याग-अत्यागके दो भेद हैं, गुणमें वे भेद नही हैं । 
( गुणमें अवस्थाका आरोप करने गुण प्रगट हुआ-ऐसा कहा जाता है। ) 
मैं गुणमृति आत्मा अखण्ड हैं; भीतर गुण भरे हुए हैं उनगेंगे गु्मोंकी 


अवस्था आती है-ऐसा भाव करके उरामें स्थिर हुआ वहाँ राग-द्वं पी 
अवस्था सहज ही दूर हो जाती है और प्रत्याष्यानफी अवस्था प्रगट 
होती है। सम्यक्दर्शन होनेके पश्चात्‌ अणुत्रत और भमहाबतके शुभ- 
परिणाम आते हैं उन्हें वह जानता है कि यह मेरे चैतन्यआत्माका स्वरूप 
नहीं है, किन्तु आख्रवका स्वरूप है, में तो चैतन्यमूत्ति ज्ञानज्योति हूं 
“इसप्रकार स्वभावहृष्टिके बलमें शुभाशुभभावकी अवस्थाका अभाव 
करनेसे ज्ञानकी जो अवस्था स्थिर होती है उसका नाम प्रत्यास्यान है, 
त्याग है। द्रव्य और गण त्रिकाल शुद्ध हैं, किन्तु वर्तमान अवस्थामें 
जो वासना होती है वह मैं नहीं हूँ, वह मेरा स्वभाव नहीं है। ज्ञानी 
विचार करता है कि मैं ध्र्‌वस्वरूप हैं, ऐसी स्वभावहष्टिके बलमें 
अवस्था निर्मल हुई; उस निर्मल अवस्थाका उत्पाद हुआ और अन्नत 
अवस्थाका व्यय हुआ बह प्रत्यास्यान है। 


ज्ञानीको भी पुरुषार्थेकी निर्बेल्ताके कारण अल्प आसक्ति अर्थात्‌ 
अल्प राम-ह प होते हैं, लेकिन उसे तीज पुरुपार्थ 
हैं। ज्ञानीकी दृष्टि द्रव्य पर जमी है, उस 


स हृष्टि द्वारा बह आसक्तिको 
अपना स्वरूप नहीं मानता। मैं छोड 


दू-यह भी नाममात्र है, उपाधि- 





उपाधि हैं। जितने संयोगजनित विकारके 
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नीतिवाला भनुष्य है, इसलिये जब उसने देखा कि ऐसे विद्लोंगारा 
मेरा वल्ल नहीं है वहाँ तुरत उसे बाविस देता है। उतना भी नहीं 
कहता कि मैं घोवीके यहाँते अपने कपडे छे जाऊंगा, ते शेरे कपड़े 
दूंगा, किन्तु जल्दी छोड़ देता है। देसो, रष्टान्तमें भी गैसी नोति 
रखी है । 

इसी प्रकार भगवान आत्मा ज्ञाता है गिन्तु मिथ्याहष्टिफपनेके कारण 
अ्रमसे पर निमित्तसे होने वाले विकारी भावोंकों ग्रहण करफे--अपना 
मानकर अपनेमें एकहूप किया कि-गह ज्ञाता सैतन्यज्योत्रि और राग- 
हंघ यह सब मैं हो हू, वे भेरे हैं;--दसप्रकार शो रहा है और अपने 
आप अज्ञानी हो रहा है। 'अपने आप ' अर्थात्‌ किसीने बनाया नहीं 
है। अनादिका अज्ञानी है, उसकी जाग्ृतिके समय गुरुकी उपस्थिति 
होती ही है। गुरुके निमित्त बिना जागृति नहीं होती और स्वयं जागृत 
हो उस समय गुरु उपस्थित होते ही हैं-ऐसा यहाँ बतलाया है। 
अनादिका अज्ञानी होकर भ्रमसे सो रहा है उससे श्वीगुरु कहते हैं 
कि-देख भाई | यह पर द्रव्य, शुभाशुभभाव तेरा स्वरूप नहीं है, तू 
तो मात्र ज्ञातास्वरूप है। द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावके भेदसे प्रथक वतावार 
कहते हैं कि तू शीघ्र जागृत हो, सावधान हो। यहाँ तो एक ही बात 
है कि जाग और सावधान हो ! यह तेरा आत्मा जानता है-देखता है 
पह वास्तवमें ज्ञान मात्र है, उसका स्वभाव उपाधिमात्र नहीं है। जो 
उपाधिभाव ज्ञानमें भासित हों वे सब परभाव हैं, दर करने योग्य हैं, 
नाशवान हैं, वह तेरा स्वभाव नहीं है। शिष्य पात्र है, इससे वारम्बार 
बनकर भी अनादर नहीं करता किस्तु प्रसन्न होता है। श्रीगुरु उसे 
भेदज्ञान कराते हैं-असंयोगी और संयोगीभाव--दोनोंका भेद करके विवेक 
कराते हैं कि जितना ज्ञाता उतना तू और जो यह विकारी खलबलाहट 
हो रही है उतना तू नहीं है। 

थे कहते हैँ कि तू देख! विकारों और अविकारीका मेल - नहीं 
बैठ सकता । यह जो संयोगजनित विकारके भेद होते हैं वे परजन्य हैं, 


रके भेद पड़ें वह तेरा - स्वरूप 
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नीतिवाला मनुष्य है, इसलिये जब उसने देखा कि ऐसे चिह्लोंवाला 
भेरा वल्ल नहीं है वहाँ तुरन्त उसे वापिस देता है। इतना भी नहीं 
कहता कि मैं घोवीके यहाँसे अपने कपड़े ले आऊंँगा, तब तेरे कपड़े 
दूंगा, किन्तु जल्दी छोड़ देता है। देखो, दृष्ान्तमें भी कंसी नीति 
रखी हें । ह 
इसी प्रकार भगवान आत्मा ज्ञाता है, किन्तु मिथ्याहृष्टिपनेके कारण 
अ्रमसे पर निमित्तसे होने वाले विकारी भावोंकों ग्रहण करके--अपना 
मानकर अपनेमें एकरूप किया कि-यह ज्ञाता चैतन्यज्योति और राग- 
हेप यह सब मैं हो हूँ, वे मेरे हैं;--इसप्रकार सो रहा है और अपने 
आप अज्ञानी हो रहा है। “अपने आप ' अर्थात्‌ किसीने बनाया नहीं 
है। अनादिका अज्ञानी है, उसकी जाग्रतिके समय गरुरुकी उपस्थिति 
होती हो है। गुरुके निमित्त बिना जाग्रृति नहीं होती ओर स्वयं जागृत 
हो उस समय गुरु उपस्थित होते ही हैं-ऐसा यहाँ बतलाया है। 
अनादिका अज्ञानी होकर अमसे सो रहा है उससे श्रीगुरु कहते हैं 
कि-देख भाई ! यह पर द्रव्य, शुभाशुभभाव तेरा स्वरूप नहीं है, ण 
तो मात्र ज्ञातास्वरूप है। द्रव्य, क्षेत्र काल, भावके भेदसे पृथक बताकर 
यहते हैं कि तू शीघ्र जागृत हो, सावधान हो। यहाँ तो एक ही बातें 
है कि जाग और सावधान हो! यह तेरा आत्मा जानता है-देखता है 
यह वास्तवमें ज्ञान मात्र है, उसका स्वभाव उपाधिमात्र नहीं है। जो 
रुपाधिभाव ज्ञानमें भासित हों वे सब परभाव हैं, दूर करने योग्य हैं, 
नाशवान हैं, वह तेरा स्वभाव नहीं है। शिष्य पात्र है, इससे वारम्वर 
सुनकर भी अनादर नहीं करता किन्तु प्रसन्‍न होता है। श्रीगुरु उसे 
भेदज्ञान कराते हैं-असंयोगी और संयोगीभाव--दोनोंका भेद करके विवेक 
दराते हैं कि जितना ज्ञाता उतना तू और जो यह विकारी खलवलाहँ्ट 
हो रही है उतना तू नहीं है। 
गुर कहते हैं कि तू देख! विकारो और अविकारीका मेल * नहीं 
सकता । यह जो संयोगजनित विकारके भेद होते हैं वे परजन्य हैं, 
डेपाथि हैं। जितने संयोगजनित विकारके भेद पड़ें वह तेरा स्वष्ठप 


बडा 

था 
न 

डप 
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दिप्यने परीक्षा करके निर्णय किया है कि--यह जो आसक्ति और 
.विकारीभाव दिखाई देते हैं वह अवश्य विकार ही है। पाप तो विकार 
है, किन्तु पुष्यके परिणाम भी विकार ही हैं। पाप तो मेरे नहीं हैं, किन्तु 
'ण्य भी मेरे होंगे या नहीं ?--ऐसी शंका भी नहीं पड़ती।--निःशंक 
हैं। यह अवश्य परभाव हैं और मैं ज्ञानमात्र आत्मा हूँ--इसप्रकार 
जानमात्र आत्माको जानकर ज्ञानी होता हुआ सर्व परभावोंको तत्काल 
छोड़ता है। जिसप्रकार दूसरेकी वस्तुको अपना माना था, उसे परछझूष 
जाना तब तत्काल छोड़ देता है; उसीप्रकार यथार्थ भान 'होनेसे पर- 
'भावोंको तत्काल छोड़ देता है; फिर परभावोंको अपना नहीं मानता, 
यह प्रत्याख्यानका स्वरूप है। प्रत्याख्यान अरूपी आत्मामें होता है। 
-स्वभावके बरसे स्थिरताकी अवस्था प्रगंट हुईं वह अरूपी होती है। 
यह त्यागका स्वरूप वाह्ममें नहीं होता। ज्ञानी परभावोंको पर समझ- 
कर छोड़ता है उसका नाम सच्चा प्रत्यास्यान और सच्चा त्याग है। 


पेंतीसवीं गाथामें ऐसा कहा कि आत्मा ज्ञाता अर्थात्‌ जाननेवाला 
है। विकार और मलिनता ज्ञाताका स्वभाव नहीं है ।-+ऐसा जो 
ज्ायक आत्मा है उसमें प्रत्यास्यान क्या वस्तु है, त्याग क्‍्यां वस्तु है, 


यह घोबीके दृष्टांत द्वारा कहा । जैसे:--अज्ञानसे धोवीके यहाँसे अपने 
कपड़ोंके बदले दुसरेके कपड़े लाया हो, फिर जब कोई ऐसा बतंलाये 


कि वे दूसरेके हैं, तब उन्हें परका समझकर छोड़ देता है। 
इसप्रकार ज्ञानी गुरु द्वारा झ्षास्त्रके वचन वारंबार सुनकर, स्व: 
परके लक्षणकों जानकर, भलीभांति परीक्षा करके जाना कि शुभाशुभ 


भाव आउटतास्वरूप हैं, यह मेरा स्वरूप नहीं है। मेरा ज्ञाताका 


स्वहूप तो निराकुछ है, उसमें लीनता करना सो प्रत्यास्यानका स्वरूप है। 

... उकदशन और सम्यकज्ञानके बिना सच्चे ब्रत-प्रत्यास्यान हो ही 
“दा सकते। आत्मा परसे निराला है--ऐसे भान बिना स्वरूपमें स्थिरता 
नहीं हो सकतो। तत्त्वको जाने बिना के 


५ हाँ स्थिर हो ? अशुभ भावोंको दूर 
करक शुभ भाव करे वह 


सच्चे ब्रत-प्रत्याख्यानका स्वरूप नहीं है । ऐसे घुभ 
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क 


] 
प्ररस:- शुभ करते करते मार्ग सरल तो बनेंगा न ? 





उमसे सरल नहीं होता । विप खानेसे अम्तकी डकार 
सदू-समासमन द्वारा यथार्थ पहिचान करे तो मार्ग सरक 
' औचमें घुभ परिणाम आते अवश्य हैं, कितु वे मार्गको सरल 


रपप झछादा।॥। 
लक 5 3 
॥॥78 


5 छोग जो घुभ परिणाम कर रहे हैं वे तो बहुत ही स्टूल 


7भरान गन हैं. किनु गत कालके प्रवाहमें अपने स्वभावकी अज्ञानतामें 
लि एम परियाम किये 


ये कि वेसे उच्च शुभ परिणाम करनेकी इस समय 
लपर्म रिसोकी शक्ति नहीं है। उसप्रकारक सूक्ष्म शुभ परिणाम 
८77 पदिददे धन-तबार फिए हैं। सग्त-दिगम्वर मुनि हुआ, सच्चे देव, गुर, 
दाटरथ जाना, छटकायकी ऐसी दया पालन की कि एक 

हप पा एक जुआरके दानेकी भी विराधना नहीं की 
श्र शाप छिउरिक 4, कटे लगाकर जला दे तथापि क्रोध नें 
। पारशा को, सवर्गंस इन्द्राणी डिगाने आयें तो भी ने 
है धाटय हो कि मनसे विकल्प तक ने आये,-ऐसें 

| हकिए कि जिससे सवें ग्रेबरेयकर्मे गया; कितु जन्म 
पाक यह जो घुभ परिणाम कर रहा हूँ 


ना लड़ा 


2.7 8 20 5 ते 2ग।-एसा माना, किग्न्ति आत्मार्भे 
5 अदा का और उसमें एकाग्र होऊँ तो ग्रुण प्रगठ 
५ + “मे भावका कर्ता होकर रवभावपयर्ति 
े 5 थक अर रे हिलु उस जावने मैं पृथक हैं, शुभ 
" हट चियड झान प्रगट होगानोगा नद्दी मानता) 

6 खुटाइग हीना-ूसी भावते आत्मा अनादिों 

8 भादर्य चिभावको ) सहायक होगा 

है हपड इसा 4 । इनदाव करके राजा हो, देव हो, 
ल ग $ है ः कक हा दीचा। बहा हा अन्म-मरणकों दूर 
गा ही हल्दी अबलद मारकर बीज है। धुन 


हि 








खरक * 
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यह परभावके त्यागके हृष्टान्तकी दृष्टि पुरानी ने हो अर्थात 
आसक्ति, क्रोच, मान विकार है, वे परके ही हैं ऐशा जाना और वह 
दंष्टि पुरानी नहीं हुई अर्थात्‌ नवीनकी नवीन रही; पर प्रवृत्तिमो प्राप्त 
ने हो अर्थात्‌ पर आचरणको प्राप्त न हो, राग-्वं पे युक्त ने हो, उसके 
पूर्वे स्वमें स्थिर हुआ और परभावको छोड़ दिया यहो प्रत्याग्यान हू । 


इस ज्ञानस्वभावमें कुछ परका करना है ही नहीं, किन्तु वर्तमान 
समय जितनी क्षणिक अवस्थामें करने-छोड़नेकी वृत्ति हो तब ज्ञान चलित- 
अस्थिर होता है, इसलिये उसमें युक्त न होनेसे ज्ञानका भाव पुराना 
नहों हुआ, ज्ञान नयेका नया रहा, इतलेमें आत्माका अनुभव हो गया। 
जान लिया था कि यह राग-द्वंप, घुभाशुभ आकुलताके भाव होते हैं 
वह मेरा स्वरूप नहीं है। जो जाना था उसे नया बनाये रखा और 
स्थिर हुआ वह प्रत्याख्यान है । 


त्यागके इष्टान्तकी दृष्टि पुरानी नहीं हुई और प्रवृत्तिको प्राप्त 
नहीं हुई अर्थात्‌ विकारमें युक्त नहीं हुआ वहाँ तो स्वभावमें स्थिर 
हो गया। विकार मेरा स्वरूप नहीं है-इसप्रकार ज्ञान नयेका नया रहा 
वहाँ स्वरूपमें स्थिर हो गया। 


परभाव विकारी वासना है वह मेरा स्वरूप नहीं है--ऐसी ६ष्टि 
पुरानो नहीं हुई नयीकी नयी रही और विकारमें युक्त नहीं हुआ उसके 
पहले तो अत्यन्त वेगसे स्वभावमें स्थिर हूं। गया--इसका नाम प्रत्या- 
स्यान है। विकारी वासनामें उक्त न होना और आत्मस्वभावका प्रगढठ 
हीना वे दोनों कार्य एक ही समयमें होते हैं, किन्तु यहाँ 'पहले- 
पश्चात्‌ वात की है वह जोर देनेके लिये कही है | दुनियाँ कहेगी 
कि यह्‌ प्रत्यास्यान कहाँसे निकाला? आत्माके स्वभावमेंसे निकाला है। 
भाई! इस आत्माका स्वरूप तो वीतरागता है और उस बभरागदशामें 
स्थिर होनेका नाम ही त्याग है; किन्तु परका लेना-देना, ग्रहण-त्याग 
गात्माके हाथकी बात नहीं है । 


कोई कहे कि हम व्यापार-धन्धा करते हों, तथापि हमारे अंतरें 


नी 


ञ्रउ 
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मेरे स्वभावका सामथ्यं परकी भावना करे ऐसा नहीं हो सकता । 
मेरा सामर्थ्य तो मेरे स्वभावको प्रगट करे ऐसा होता है, परको प्रगठ 
झररे ऐसा नहीं हो सकता। मेरा स्वतंत्रस्वभाव स्वतंत्ररूपसे मेरे 
भाधोन प्रगट होता है, परके आधीन होकर प्रगठ हो हो नहीं सकता 
--ऐसो वस्तुस्थिति है। 


स्वयमेव विश्वक्रो प्रकाशित करनेमें चतुर है। धर्मी विचार कस्ता 
है कि में तो स्व-पर सबके स्वभावको जाननेमें चतुर हूँ। मैंहे जो 
राग-दं पादि होते हैं वह में नहीं है, छेकिन उन्हें जाननेवाला मैं है 
इसलिये मैं जाननेका कार्यकर सकता हैं; लेकिन परका लेने-देने आदिंकी 
क्रियाएँ और उन ओरकी होनेवाली वृत्तियोंका मैं कर्ता नहीं हूँ । जो 
नहां हो सकता उसका अभिमान छोड़कर मैं अपनेमैं शञातारुपसे रहेँ- 
वह मेरा स्वभाव है। मैं विकारका कर्ता नहीं हूँ; यदि आत्मा विकारका 
कर्ता हो तो विकार उसका कार्य हो जाये, और यदि विकीर कार्य 
हो तो उम्रको नाश करनेका कार्य नहीं कर सकता। मैं तो अविकारी 
बाय॑ प्रगट कर सकता हैं, अविकारीका कर्ता हो सकता हूँ । मैं परकों 
जाननेमें चतुर-पुद्धिमान हूँ; छेकिन परका कर्ता होनेका मेरा स्वभाई 
महों है। मेरी इस पर्यायमें जो जो दोष होते हैं वे मेरे ज्ञानसे 
बाहर नहीं जाते, जो जो वृत्तियाँ हो उन्हें मैं ज्ञाता रहकर जाता 
पने ज्ञानके बाहर नहीं जाने देता--ऐसा जाननेमें मे 

| 


#क। 


7 


7 रे श 
कं 
लेकिन 

१३ 


4 शक. 


नथआथ 
दमान 


डा 


५४ 


खतर- वा: 


6 
थ 
[ 


+ 


जो नवीन-नवीन विकार होता है उसे जाननेमें में चतुरप्रताप- 


हैं। पृष्य-यापादि विकारी भाव हों, तथापि वे मेरी 
तत्पर अगमदाती ज्योतिको नहीं बुआ सकते,-ऐसा मैं प्रतापस्वद्धप हू 
ते है। में तो विक्रासहत निरंतर शाश्वत प्रताप सॉरी 

यस्वभाव सर्देव-निरंतर प्रकाशमान है; उसे कोई 


नहीं समझती ऐसा मैं निरंतर विकासरूप हूँ । 


॥ 
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मेक नहीं हो गया हूँ इसलिये मैं एक हूँ । 


धर्मी विचार करता हूँ कि जहां मैं हूँ वहां ( उस क्षेत्रमें ) यह जो 
अंतरमें होनेवाली परोन्मुखता वाली राग-द्व प और हर्प-शोककी वृत्तियाँ 
दिखलाई देती हैं, और इस चौदह ब्रह्माण्डकी थैलीमें जहाँ मैं हूँ उस 
स्थान पर अन्य पर पदार्थ--धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाशास्ति- 
काय, काल, पुदूगल आदि भी हैं। उन राग-द्व पांदि सबको अपने 
भावमेंसे मैं पृथक्‌ कर सकता हूँ, किन्तु क्षेत्रसे पृथक्‌ करना अशवय 
है । दूसरे पदार्थ एक क्षेत्रमें भले हों, कितु उन्हें में अपने स्वभावलक्षण 
हारा भावसे भिन्‍त कर सकता हूँ। शाश्वत प्रतापसंपदावाा आदि 
कहकर अस्तिकी बात कही है और यहां परसे भिन्‍न बतलाकर 
नास्तिकी बात कही है। 
आत्मा और जड़ शीखंडकी भाँति एकमेक हो रहे हैं | शीखंडमें दही 
और घवक्‍्करके स्वादको एक स्थानसे पृथकू-पुथक करना अशक्य है। जिस 
प्रकार शीखंडके खट्टे -मीठे स्वादकों एक क्षेत्रसे पृथक नहीं किया जा 
सकता फितु स्वादके भेदसे पृथक्‌ किया जा सकता है; उसीप्रकार आत्मा 
भौर जए क्षेत्रकी अपेक्षासे एकमेक हो रहे हैं, तथापि स्पष्ट अनुभवमें 
आनेवाले स्वादभेदके कारण उेथक्‌ किया जा सकता है। अनुकूछता 
भौर प्रतिकुछताके संयोगमें होनेवाली जो सुख-दुःखकी वृत्ति है वह 
आउुडित भाव है। उस आऊलताका स्वाद पृथक और ४ मेरा स्वाद 
(पर है--ऐसा स्पष्ट अनुभवमें आता है । क्षेत्रसे पृथक्‌ नहीं कर सकता 
यु पुृथत २ उक्षणोंके ज्ञानके हारा धथक्‌ कर सकता हूँ। मोहके 
“ है कारक भाव होते हैं; वह हर्प-शोकका स्वाद मलिन 
पाना आता जे के हि कर मर पल, दा 
पा परम यह कुडताका खलबलाह 
है. उसमे मेरा सर्प पृथक है। पल 


व्रत २+उजत 
ह% 9 रा ह.3: 


4 
/ पिला 
नमिनसे अने 


लबलाहटका स्वाद पथक्‌ 
“डाला स्वाद पृथक है। मेरा स्वाद निरुपाधिक और 


है, और रागक हि की 
है लय है और रागका रवाद उपाबिमय एवं कुछपित है। 
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वस्तुमें तो विकार हो ही नहीं सकता। विकारका अर्थ है विक्ृति, 
विकृति अर्थात्‌ कर्माधीन उपाधि, और जो उपाधि है सो वास्तविक 
स्वरूप नहीं है। किसा भी पदा्थेके ओर की वृत्ति उठे वह सब विकार 
है, वह मैं नहीं हैँ। पराश्चय करनेरूप विकार अनेक है, उसमें ज्ञाता- 
तत्त्व है नहों इक्लिये मैं एक हूँ; मैं अपने स्वभावमें एकाग्र रहूँ और 
ज्ञान-द्शनकी निर्मलतामें भंग न पड़ने दू-बहो मेरे स्वभावकी प्राप्ति 
हैं, वही आत्माके स्वभावको वृद्धिका कारण है। शरीरादिसे तो आत्मा 
पृथक्‌ है ही, किन्तु मोहकर्मके निमित्तसे जो अनेक प्रकारके भाव होते 
हैं उनसे भी आत्मा पृथक्‌ है। ज्ञाताका स्दभाव कहीं भी अटकमेवाला 
नहीं है; विकारका नाश करनेवाला आत्मा निर्दोप स्वभावकी और 
उम्मुख रहे वही मोक्षकों नसेनी-मोक्षका मार्ग है। 


अपनी ज्ञान सत्तामें पदार्थ दिखाई देते हैं। ज्ञानमू्तिमें यह सब जो 
विकार दिखाई देता है वह में नहीं हूँ, मैं त्तो चिकार रहित एक हूँ। 
मवस्थाहृष्टिस जो क्षणिक भंग-भेदजनित भाव होते हैं वह मैं हूँ-ऐसी 


गत्पना अज्ञान भावसे होती थी, किन्तु वह मैं नही हू; में तो नित्य 
एकरुप हो हूँ। 


दही और शक्‍ककरको मिलानेसे शीखण्ड बनता हैँ उसमें दही और 
शबकर एक्मेक मातृम होते हैं, तथापि प्रगटरूप खट्टे -भीठे स्वादके भेदसे 
प्वव-पूवक्‌ ज्ञात होते हैं; उसीप्रकार द्रव्योंके लक्षण भेदसे जड़-चेतनका 
धपर-प्रथच स्वाद ज्ञात होता हैँ कि मोहकर्मके उदयका स्वाद रागादिक 
है वह चैतन्यके निजस्‍्वभावके स्वादसे पृथक हो है । 

शानी समझता हूँ कि मेरा स्वाद तो निराकुछ, अद्भुत रसस्वरूप 
हूँ, राग-दे पका स्वाद विकारो हैं, परका स्वाद मुझमें आ नहीं 
झाठा। अज्ञानी समझता है कि परका स्वाद मुझमें. आजाता हैं! 
चावला रघर्श जीमके साथ होनेसे अज्ञानी मान लेता हे कि 
आल का स्वाद मुसमें आ गया है। छेकिन भाई ! विचार तो कर 

हव३ सादे तुसमें कैसे आ सकता है ? 


क्ष)--- 


हि धर 
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स्वादको लेनेबाला कहांसे के ?े क्योंकि रवाद छोर सो गिश्द्ारप 
हो ह गया है. इसलिये ऐसा नहीं होता । यह सवार#स नहों होसा, 
किन्तु उसका ज्ञाता ही रहता है। ज्ञाता रखता है इस! क्रमशः 
पूडढ़ी-साग, दाल-भात आदि चस्तुओंके सवादका ज्ञाता रहता है। 

में तीन छोकका ज्ञाता मिष्ठास्मल्प नहीं हो जाता, और न उस 
मिछ्ठान्नका स्वाद मुझे ज्ञाताहूप होता है। उसीप्रफार मोहकर्मके उदगका 
रवाद--राग-द्व प, हर्व-शोक आदि होता है वह मुझमें नहीं आ जाता; 
मैं तो उसका ज्ञाता हूँ। जिस समय जो शेय आता है उसे में जानता 
हूँ, किन्तु उसीरूप हो जानेवाला नहीं हूँ । 


साठ वर्षकी उम्रमें लड़का पैदा हुआ इससे अत्यंत हर्ष हुआ; 
फिर तीसरे ही दिन वह मर गया इससे महान शोक हुआ | हर्ष-शोक 
तो कर्मजन्य विकारी स्वाद हैं। जिसप्रकार मिप्ठान्नका स्वाद जड़का 


है उसी प्रकार हर्प-शोकका स्वाद विकारी है, कर्मजन्य है, वह 
आत्माका स्वाद नहीं है। 


यहाँ आचार देव कहते हैं कि भाई! यदि राग-ह्वेप और हर्प- 
शोक आत्माकी खानमेंसे होते हों तो आत्मा कभी भी उनका नाश 
नहीं कर सकता; इसलिये थे कर्मकी खानमेंसे होते हैं--ऐसा कह दिया 
है। चतन्य अकेला समाधानस्वरूप हें, मेरे चेतन्यकी खाममेंसे चैतन्यका 
शान, शांति और समाधानस्वरूप प्रगट होता है । कर्मके पाकके समय 


कर्मजन्य भाव है; इस विकारी स्वादमें में कहाँ रुका हूँ? यह मेरा 
ज्वाद नहीं है। चैतन्यके नित्य स्वभावसें अटकना वह मेरा स्वाद हैं। 
देखो, स्वाद भेद कहा है ।रन्चु लैत्भेद नहीं कहा । आकुलता और 
निराकुलताको स्वाद भेदसे भिन्न कर दिया। भावकभाव अर्थात्‌ कर्मके 

री स्वरूप पृथक हूँ; इस प्रकार 


दोनोंका भेद कर देनेका नाम मोक्षका पंथ मोक्षकी नसैनी है; वही 


आत्मधर्म है। 
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है। स्त्री, छुटुम्त्र बा आत्माके बिकारी भावमें सुख नहीं है कि 
दगपताये मान लिया लिनि 


 अबन्थामे होता है, वह दूर किया जा सकता है इस्षीढः 
अपना स्वभात्र नहीं है। जिसे झान्ति और सुखका मार्ग चाहिये 


+उसे यहे मानसा ही पड़ेगा । 

पानी सम्सिके निमित्तसे उत्पन्न हुई उप्णताकों दूर किया हें 
सह्ता है इसेग्रे बह ऊणवा अग्निकी है, क्रिन्तु पानी की नहीं है 
डे प्यार सर्मात्त समझता है कि जो शुभ-अशुभ विकारी भा 
है 7 ऐ ये परनेसे होते हैं, जइमें नहीं; किन्तु में उनसे प्रथक्‌ हूँ वह 
देर पि्यय नये है। मैं अधिकारी स्वरूप हैं। स्वभावके भानोों बह 


: समता है इसलिये मेरा स्वभाव नहीं है। में उस 


हज हक गे गट सत्र दूर हो सता है, इसलिये मेरों 
है ४ “उका है। मेरा स्भाय, मेरा गुण, मेरी शाह 

है वाह शाह यों रागद्व प होये हैं.बह मेरा सरतभां 
का डे स्ल 


७5 मरी बढ क् 2040० पल 
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है। ज्ञान दुःखको दूर करता है इसलिये ज्ञान ही समाधानस्वरूप है। 
विभावकी ओर उन्मुख हुआ ज्ञान भी दूसरेका आश्रय लेकर थोड़ा 
दुःख दूर करता है। तव फिर ज्ञानभावसे समस्त पुण्य-पापकी वृत्तिको 
दूर करके ज्ञान समाधानस्वरूप रहे ऐसा जेतन्यका सामर्थ्यं है। 


आत्मामें जब हर्ष-शोककी वृत्तियाँ उठें उस समय भी ज्ञान समा- 
घान करता है कि मैं तो उनसे भिन्‍न हूँ; यह जो वृत्तियाँ हैं सो मैं नहीं 
हूँ; जितनी चैतन्यशक्ति है उतना मैं हँ-ऐसा समाधान करके स्वरूपकी 
ओर उन्मुख हो जाता है--ऐसा चेतन्यका स्वभाव है। धर्मी जीव 
विचार करता है कि>ऐसा चंतन्यका स्वभाव है। धर्मी जीव विचार 
करता है कि--भीतर यह जो केवल ज्ञानव्यापार दिखाई देता है उसमें 
यह क्या ? वाह्ममें अनुकूलता-प्रतिकूलताके निमित्तोंके कारण हर्प-शोकके 
प्रसंगोंका स्मरण होनेसे उसमें अटक जाता हूँ और अपने स्वरूपमें 
स्थिर नहीं हो पाता, यह क्‍या ? मैं समाधानरूप हूँ, चाहे जैसे हर्प- 
शोकके प्रसंगोंमें समाधानस्वरूप रहना वह मेरा स्वभाव है। अपने 
स्वरूपकी ओर उन्मुख होनेका मेरा स्वभाव है । मैं परसे उदासीन- 
स्वरूप हूँ--ऐसा विच्चार करके धर्मी अपने स्वरूपमें स्थिर होता है। 
परके ओरकी वृत्ति होती है उसकी उत्पत्ति मेरे घरसे नहीं है किन्तु 
पर घरसे है, ऐसा विचार करके अपने शांत-उदासीन स्वरूपमें रहनेका 
नाम आत्माका अनुभव और उसीका नाम धर्म है। 


( स्वागता ) 
हे £ः हे 5 0 केक ». 
सर्वेतः स्वासनिभर भाव चेतये स्वयमहं स्वमिहैकम्‌ । 
नास्ति नाग्ति मम कश्वन मोह! शुद्धचिद्धन महो निधिरस्मि | ३०॥| 


अर्थः-इस छोकमें मैं स्वत: ही अपने एक आत्मग्वरूपका हीं 
अनुनव करता हूँ कि जो स्वरूप सर्वत: अपने निजरसरूप चैतन्यके 
एमनसे पूर्ण भरे हए भाववाला है; इसलिये यह माह मरा कोई भी 


थी नहीं है--मैं तो शुद्ध चेतन्यके समहरूप तेजप्रूका निधि 


मन 
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करनेमें आधारभूत नहीं हैं--ऐसा इन्द्रियोरी भी भेदजश्ञानी समझत्ता है ॥३६॥ 
अब ज्ञेय भावके भेदज्ञानका प्रकार कहते हैं:-- 


णत्यि मम धम्म आदि चुज्ञदि उवओग एवं अहमिको। 
त॑ धम्मणिम्ममत्त समयरस्त वियाणया विति ॥ ३७॥ 

अर्थः--ऐसा जाने कि-' इन धर्म आदि द्रव्योंस मेरा कोई संबंध 
नहीं हैं; एक उपयोग है वही मैं हेँ--ऐसा जो जानना है उसे सिद्धांतके 
अथवा स्व-परके स्वरूप समयके ज्ञाता धर्मद्रव्यके प्रति निर्ममत्व 
कहते हैं। 

३६ वीं गाथामें आत्माको परसे निराला अर्थात्‌ मोहकर्मके निमित्तसे 
होनेव।ले भावोंसे पृथक्‌ बतलाया। ३७ वीं गाथामें उससे भी आगे बढ़ते 
हैं। भेदज्ञान होनेके पश्चात्‌ जो ज्ञेयके विचार आते हैं उनसे भी प्रथक्‌ 
बतलाते हैं और अन्तर एकाग्रतामें बढ़ाते हैं। घर्मात्माको भेदज्ञान होनेके 
पश्चात्‌ धर्मास्तिकाय आदिके विचार आते हैं, किन्तु वह ऐसा समझता 

हैं कि--इन धर्मास्ति आदि छह पदार्थोका और मेरा कोई सम्बन्ध नहीं 
है; लेन-देन नहीं है । एक उपयोग ही मैं हैँ;--उसे सिद्धान्तका ज्ञाता, 
त्रिकार स्वरूपका ज्ञाता, अथवा स्व-पर पदार्थका ज्ञाता निर्मेमत्व 
कहते हैं। 

आत्माका ज्ञान कैसा है? अपने निजरससे जो प्रगट हुआ है, 
निवारण न किया जा सके ऐसा जिसका विस्तार है। आत्माका ज्ञान 
इतना विकासरूप हू कि उसमें चाहे जितने पदार्थ ज्ञात किए जाएं तथापि 
शानका विकास न थके। देखो भाई! तुम्हें यह ज्ञात होता है उस्तमें 
दुम्हारा ज्ञान थकता हूँ ? नहीं थकता; क्योंकि जिसका जाननेका स्वभाव 
हैं वह क्‍या नहीं जानेगा ? सब कुछ जान लेगा। जिसप्रकार थोड़ा 
जाननेमें ज्ञान नहीं थकता उसीप्रकार सववे पदार्थोकों जाननेमें भी ज्ञान 
नहीं थकरता; किन्तु ऐसे विशाल ज्ञानका विश्वास नहीं बैठता । जीवोंकों 
ऐसी झंका हो जाती है कि इतनेसे शरीरमें इतना बड़ा ज्ञान हो सकता 


नीवाजीवाधिकार ; गाथा-३७ | [ ५५ 


हुआ। इसलिये जो मान्यता थी वह मिथ्या हुई। जो तत्त्व अपनेसे भिन्न है 
वह अपनेको अनुकूछताका कारण नहीं हो सकता। वे सब वाह्य तत्त्व हैं। 
आत्मा अपने रूपसे है और वाह्म तत्त्व रूपसे नहीं है अर्थात्‌ आत्माकी अपने 
रुपसे अल्ति और वाह्य तत्वरूपसे नास्ति है। वाह्मतत्त्व वाह्मयतत्त्वरूपसे 
है-आत्मारुपसे नहीं है। जो तत्त्व (पदार्थ) आत्मासे भिन्‍न हैं वे आत्माको 
अनुकूलता-प्रतिकूलता या छाभ-हानि करनेमें समर्थ हो ही नहीं सकते । 

में स्वयमेव उपयुक्त (उपयुक्त अर्थात्‌ जानने-देखनेके व्यापारवाला) 
हैं; उसमें रहना ही मेरी वीतरागता प्रगट करने की रीति-पंथ है। मैं एक 
स्वयमेव नित्य उपयुक्त हूँ; स्वयमेव अर्थात्‌ अपने आप, नित्य अर्थात्‌ त्रिकाल 
भर उपयुक्त अर्थात्‌ ज्ञान-दर्शनके व्यापारवाला हूँ। अपने आप त्रिकाल उप- 
बृक्त हैं: यही मेरा स्वभाव, धर्म और व्यापार है, सम्यक्दृष्टिका यह व्यापार 
है। संकल्प-विकल्पका व्यापार तो परका है, जड़का है। सम्यक्दृष्टि विचार 
करता है कि मेरा व्यापार तो ज्ञान ही है; मेरा स्वभाव शुद्ध निर्मल है, 
उसीमे धर्म है। लोगोंकों अंतरंग तत््वका कोई विचार नहीं हू और कहते 
हैं कि बाह्य तत्त्वका तो कुछ कहते ही नहीं; कितु जिसमें धर्म नहीं है उसमें 
जानो कभी धर्म बतछाते ही नहीं हैं। तूने अपनी विपरोत मान्यतासे वाह्ममें 
धर्म मान लिया है, उस मान्यताकों छोड़ दे। 


मैं एक हूँ; संक्रल्प-विकन्पके जो अनेक प्रकार हैं वह मेरा स्वभाव 
नहीं है, में उससे बिल्कुल भिन्‍न हूँ; संकल्प-विकल्यकी किसो भी 
प्रकारकी उपाधि मुझमें नहीं हे, उपाधि मेरा स्वरूप नहीं है; परमार्थत. 
में एक, अनाकुल, परसे भिन्‍न चिन्मात्र मृति हूँ। 

मैं आत्मा अनाकुछितास्वरूप हूँ, बाह्यकी दौड़-धूप और वाह्म तत्त्वका 
रक्षबापना, तथा में परको रखता हूँ और पर मुझ्ते रखता है-ऐसे जो भाव 
होते हैं बहु सब ब्राकुलता-व्यावुलता है; ज्ञानी समझते है कि यह 
आवुलता-व्याकुलता मेरा स्वरूप नहीं हूँ | पर पदार्थ हैं सो में नहीं 
हैं; तब फिर उनके निमित्तसे होनेवाले जो जाकुलित भाव हैं वह में कहांमे 


होठ, ! में तो अनावुःछ स्वरूप हें--ऐसा भान हुआ तब आवछताऊ 


न्ज 
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आत्मा केवलज्ञान प्राप्त करनेकी तगारी करे तने उसे जातिके शरीर 
संहननकी उपस्थिति होती है। किन्तु उसके द्वारा शर्म नही होता। धर्म 


५१ 


तो अकेले अपने द्वारा ही होना है भर्म होनेमें उसकी राहायता भी नहीं है। 


अनन्तवार मनुप्य भव प्राप्त किया, एक एक शणमे अरवों रुपयों की 
आमदनीवाला राजकुमार भी अनन्तवार हुआ, जहाँ तीर्थंकर और कैवली 
विचरण करते हों ऐसा सुझेन्न भी अनंतबार प्राप्त किया, और उत्तम 
चतुर्थकाल भी अनन्तवार प्राप्त किया, साक्षात्‌ तीर्थंकर भगवानके समव- 
शरणमें भी अनंतवार हो आया, साक्षात्‌ देव-गुरु-शाख्रका योग भी 
अनंतवार मिला, किन्तु अपनी तैयारी बिना आत्माकी पहिचान नहीं 
हुई, सत्य समझमें नहीं आया इसलिये धर्म नहीं हुआ । 


सर्देव अपने एकत्वमें प्राप्त होनेसे ऐसेका ऐसा स्थित रहता है-ऐसा 
कहंकर विलकुल प्र वत्व वतलाया है। इसमें आचार्यदेवने अत्य॑त गम्भीर 
रहस्य बतलाया है। बिलकुल अपना एक प्रकार लक्षमें लेना उसमें दो 
प्रकार कैसे ? परका संवंधवाली अवस्था-बंध और परके संबंधके अभाव॑- 
उप अवस्था-मोक्ष पर लक्ष न किया जाय तो सदेव एकत्वमें ही प्राप्त है 
ओर ऐसेका ऐसा स्थित है। अवस्था अर्थात्‌ एक समयकी दशा-स्थितिको 
लक्षमेंसे छोड़कर एकत्वसे देखें तो ऐसेका ऐसा ही प्राप्त है, एकत्व छूटकर 
वंध-मोक्ष ऐसा द्वित्व त्रिकालमें हुआ हो नहीं है । इसमें अत्यन्त गूढ़ वात 
है। आत्मा तो नित्य ज्ञान आनंदका रसकंद है,-इस हृष्टिसे देखें तो जो 
अवस्थामें पर निमित्तकी अपेक्षा है, उसे लक्षमें न लिया जाय तो वस्तु 
तो जो है सो है। राग-द्वेष रूप संसार और उसके अभावरूप मोक्ष-वह 
सब अवस्थामें है, उस अवस्थामें निमित्ञकी अपेक्षा आती है; कितु अकेले 
प्रव्यस्वभावसे देखा जाये तो छहों पदार्थ नित्य ऐसेके ऐसे स्थित हैं। 


किसी एक वस्तुकों छोटा-बड़ा कहने परकी अपेक्षा आती है; किंतु 
परकी अपेक्षा ही न हो तो किसकी अपेक्षासे उस वस्तुको छोठटा-बड़ा कहीं 
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उम्त दृष्टिको यहाँ गौण करके द्रव्यहृष्टिकी अपेक्षासे कहा हैँ। यह वात 
अत्यन्त सृक्ष्म हैँ। सूक्ष्म मोतियोंको पकड़नेके लिये बड़ी-बड़ी संडासी 
काममें नहीं आती, कितु उन्हें पकड़नेके लिये तो छोटी सी चिमटी 
होना चाहिए। उसीप्रकार यह यूध्ष्म वात पकड़नेके लिये स्थल दृष्टि 


काममें नहीं आयेगी--कितु सृक्ष्म दृष्टि होना चाहिए। 


मोह अर्थात्‌ मूर्च्छा बुद्धि। जिसप्रकार मूच्छित प्राणी सच्चे-झूठेका 
विवेक नहीं कर सकता, उसी प्रकार जिसकी बुद्धि मूच्छित है वह आत्माका 
और परका विवेक नहीं कर सकता, और पुण्य-पाप किये उतना ही मैं हूं 
ऐसा मानता हे; वह मूच्छित मोही अज्ञानी है, उसे वस्तु क्या है उसकी 
उुछ भी सचर नहीं है। भछे त्यागी हो या गृहस्थ हो, किन्तु पुण्यादिके 
परिणाम और शरीरादिकी क्रिया मेरी अपनी हैं और मैं उसका कर्ता 
(-रैसा मान रहा है, और चिदानंदा मूर्ति हैँ उसका कुछ भान न होनेगे 
। सत्र मुच्छित मोही प्राणी हैं। इतने विशेषण तो यहाँ अज्ञानीकों दिये 
/। ठेयो, इस समयसारमें कितनी गाथाओंसे अप्रतिबुद्धको समझाते 
# रट है। कोई कहे कि यह सातवें गुणम्थानकी बात हैँ किन्तु ऐसा 
गज कथा तो अप्रतिबुद्धपना छुड्यकर आगे छे जाते हैं। 


नवत अपतिबद्धकों बिरक्त 


गुरुगे निरंतर समझाये जानेसे किसी 
उकार समझ जाता है। बिरक्त 


के उझ्ु अथवि अंतरमें विपरीत मान्यता 
हर हे मि राग-द्र पसे | भी निवृत्त हैं। आत्माके स्वभावके भाव 
प्र हि हर न कड््तू हुए, गंगारस निवृत्त हए-ऐसे गुर द्वारा रामसाव 
जद ए7_४77ए छ>फ 2 अज्ञानी गुरुको नहीं ब््या है 
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अर्थ:--इसग्रकार पूर्वोक्त प्रकारसे भावकभाव और ज्ञेयभावोंसे भेद- 
शान होने पर जब सर्व अन्य भावोंसे भिन्नता हुई तब यह उपयोग स्वयं ही 
अपने एक आत्माको हो धारण करता हुआ, जिनका परमार्थ प्रगट हुआ है 
ऐसे दर्शव-ज्ञान-चा रित्रसे जिसने परिणति को हूँ ऐसा, अपने आत्मारुपी 
उद्यान (क्रीड़ावन) में प्रवृत्ति करता है--अन्यत्न नहीं जाता । 

इस कछशमें ३६ वीं और ३७ वीं गाथाका स्पप्टीकरण करते हैं। 
भावकभाव और ज्ञेयभावसे भिन्‍नत्वका भान होने पर वे सब अपनेसे धपरू 
रूप प्रतिभासित होते हैं। भावकभावका भेद अर्थात्‌ कर्मके निमित्तसे होने- 
वाला विकार मेरा नहीं है--ऐसा जाना और ज्ञेयभावका भेद अर्थात्‌ सबब 
परद्रव्यसे भिन्‍नत्वका भान हुआ--इसप्रकार दोनोंसे भिन्नत्वका भान हुआ 
तेव उपयोग, अतिशय सुन्दर स्वरूपको ही धारण करता हुआ-स्वय॑ 
अपने एक स्वरूपको ही धारण करता हुआ, परमार्थ स्वभाव था सो प्रगट 
हुआ ।-ऐसे दर्शन-ज्ञान-चा रित्रसे जिसने परिणति की है अर्थात्‌ स्वरूपकी 
अतीति-स्वर्पका ज्ञान और स्वरुपकी स्थिरतामें जिसने रमणता की है, 
अपने आत्माझूपी उद्यानमें प्रवृत्ति की हूं वह अन्यत्र नहीं जाता । 

परसे भिन्‍न और परके विकारसे भिन्‍न-ऐसे आत्मामें स्थित हुआ, 
ऐसे अपने स्वभावकी परिणति अर्थात्‌ अवस्था की हुँ --ऐसा आत्मा, 


बाहर नहीं जाता। 


मनुष्य फिरने जाते हैं तब मोटरों और हवाई जहाजोंमें बैठते हैं, 
आतो है; फिरते हैं, और मानते हैं कि फिरनेसे शरीरमें स्फूर्त 
भाती हूँ और बादमें काम अच्छी तरह होता हैँ ।---इसप्रकार संकत्प- 
विकत्पके वागमें सर्वत्र किरता हैंआ अपनेको पराश्चित और अपूर्ण मानता हैं 
उसे परसे निराला तत्त्व कहांसे जमे ? हृष्टाको न जानता हो तो उसमें 
केलि कैसे करे ? स्व यं अपनी ओर दलता जाये, रुचि करे, जाने और श्रद्धा 
करे तो उसमें क्रीड़ा किये बिना नहीं रहेगा। सच्चा उद्यान तो आत्माका 
है और उसमें क्रीड़ा करने की यहाँ बात्त है । 
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जाना। अब, एक रजकण भी गेरा स्सरूप नही है: नोसा दर्शन-आान- 


चारित्र द्वारा जाना वह 3्टसी गाधागे करते हैं । 


अहमिको खल स॒द्"ों दंसगणाणमइओ सदा खुवी। 
णवि अति मज्ञ करिचिवि अण्णं परमाणुमित्तपि ॥३५॥ 


अर्थ.-दर्शन-ज्ञान-चा रित्ररूप परिणमित हुआ आत्मा ऐसा जातती 
है कि निश्चयसे में एक है, शुद्ध हूं, दर्शनभायसमंय हू, रादा अरूपी है 
कोई भी अन्य पर द्रव्य परमाणुमात्र भी मेरा नहीं है यह निश्चय है। 

अब ३८ वीं गाथामें योगफल आता है| धर्मी जीव अपने आत्माकों 
परसे भिन्न जान लेनेके पश्चात्‌ आत्मामें किस प्रकार एकाग्रता करता 
है वह कहते हैं। दशशन-ज्ञान-चारित्रमें परिणमित आत्मामें अभी मोक्ष 
प्राप्त नहीं किया है, किन्तु मोक्षमार्ममें प्रवत्त है वह क्या जानता है 
सो कहते हैं। 


मैं एक हूँ, युद्ध हैं, ज्ञाता-हष्टा हूँ, --ऐसे समस्त विकल्प चौथे 
छठवें मुंणस्थान तक आते हैं; सातवें गुणस्थानमें तथा श्रेणी चढ़नेंके 
पश्चात्‌ ऐसे विकल्प नही होते, इससे जो श्रेणी चढ़ गया है उसकी यहां 
बात है; किन्तु यहाँ तो चतुर्थ गुणस्थानवालेकी बात है। धर्मात्मा ज्ञानी 
अपने आत्माकी भावना करता है कि मैं एक हैं, शुद्ध हूँ, सदा अझूपी हूँ, 
परमाणुमात्र भो मेरा नहीं है ये निश्रय है। क 


जो अनादि मोहरूप अज्ञानसे उन्मत्तपनेके कारण अत्यन्त अप्रतिं- 
उैद्ध था वह अज्ञानी अनादिसे मोहरूप अज्ञानसे मैं शांत निर्मेल स्वभाव- 
रूप हुँ--यह भूलकर, रागादिकका कर्ता होता है और उन्मत्त होकर 
पागलछूपनके कारण, शरीरादि, जी, कुटुम्बको अपना मानता हुआ मूँढ 
हो रहा था। संसारके चतुर संसारमें उन्‍्मत्त हुए को चतुर कहते हैं। 
"किन्तु दुनिया तो पागल है; पागल पागरूको चतुर कहता है, उसकी 
' प्रशत्ता करता है, किन्तु ज्ञानी उसे अच्छा नही कहते । 
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भाया हो है, पटकार सात ही है नि; गुट लिस्शार संमगजाव ह#। थाले 
मित्तरों ली है, किन्तु सथार्थ सास सो उपरादासरी है। गू्ो नि्मियर्की 
ओरमसे बात ली है निस्नु संताश सास सो शिए्णके उाटानो: और नी है। 
इसमें अलौकिक मंत्र भरे है। समससारो। रससिया थी कुल्ययुल्दाार्य 
बने और टीकाकार क्षी अप्रननद्रानासंदेवने अलछोकिक मत्र भरे हैं 
एक अदभुत रचना हा गई है। 


समलनेवालेकों निरंतर समझनेकी आयुसरता और जिद्ासा रहती 
है। किन्तु ज्ञानी गुरुका अर्थात्‌ समझानेबाछेका उपयोग नित्य ऐसा न 
रहता कि इसे समझाऊँ, किन्तु शिष्यक्री इतनी पात्रता है कि चाद्दे जितनी 
बार सुनाय तथापि प्रीतिपुर्बक उम्रतासे सुनता ट्ै-प्रमाद नहीं आता। 
यहाँ समझनेके भावकी मुख्यता है। संसारके अन्य कार्य ऋरते एर भी 
समझनेकी जिज्ञासा रहती है, इसलिये अन्य राम-द्वेपे। भावकों गौण 
करके कहा कि निरंतर युनता है। जब स्वयं समशत्ता है तब ग्रुस्का 
निमित्त होता है-ऐसा भी इसमें आ जाता 


जिसे निरन्तर सत्‌का समझनेकी जिन्मासा रहा करती हैं कि मुझ 
समझना हूँ, समझना हूं '-ऐसे पात्र जीवको समझानेसे वह महाभाग्यरी 


तमझा हूं। शिप्य पुरुषार्थले समझा हैँ, उस पुरुपार्थकों यहाँ महा भाग 
कहा है । 


शिप्य पहले अप्रतिबुद्ध था तब गुरुसे कहता था कि--शरीर मिन्न 

हैं और आत्मा भिन्न है--ऐसा हम नही समझते हैं ; कितु धर्मात्मा गुरुके 
धमझानेसे किसीप्रकार समझमें आया। किसी प्रकार यानी कोई तुर॑त 
त्रमज्न जाता हैँ और कोई अधिक विचार ओर मंथन करनेसे समझता 
! अव शिप्य समझकर सावधान हक कि में कौन हूँ ? यह किसके गीत 
गाय जा रहे हैं ? अहो ! में तो शरद्ध निर्मल ज्ञानज्योति हे, यह शररीरादि 
मर कुछ भी नहीं हैं। मोहका अभाव करके सावधान वा हैं। अहो ! 
परक लिये जो दौड़: बंप कर रहा था उसमें मेरा कुछ भी कर्तव्य नहीं 
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श्ञापा छी है, पठटकर वात ली है कि ग्रुद निरन्तर समझाते हूं। वीत॑ 
निमित्तसे छी है, किन्तु यथार्थ ब्रात तो उपादानसे है। गुदके निर्मित्तकी 
ओरसे वात छी है किन्तु यथार्थ बात तो शझिप्यक्रे उपादानक आर का 
इसमें अछोकिक मंत्र भरे हैं। समयसारके रचयिता श्री कुन्दकुत्दाचराय- 
देवने और टीकाकार श्री अम्रतचंद्राचार्यदेवने अछोकिक मंत्र भरें दे 
एक अदभुत रचना हो गई है। 


समझनेवालेको निरंतर समझनेकी आतुरता और जिन्नासा रही 
है। किन्तु ज्ञानी गुरुका अर्थात्‌ समझानेबाकेका उपयोग नित्य ऐसा नहीं 
रहता कि इसे समझाऊँ, किन्तु शिप्यकी इतनी पात्रता है कि चाहें जिंतनी 
बार सुनायें तथापि प्रीतिपूर्वक उग्रतासे सुनता है--प्रमाद नहीं आंवा। 
हां समझनेके भावकी मुख्यता है। संसारके अन्य कार्य ऋरने वर मी 
समझनेकी जिज्ञासा रहती है, इसलिये अन्य राम-द्वे पके भावक्रों गो/ 
करके कहा कि निरंतर सुनता है। जब स्वयं समझता है तब गुरु 
निमित्त होता है-रेसा भी इसमें आ जाता है 


जिसे निरन्तर सतूको समझनेकी जिज्ञासा रहा करती हैँ कि मु 
ममसना है, समसना हूं (-ऐसे वात जीवकों समझानेस वह महाभाशयर्ग 
समझा ४2 । शिष्य परुवार्थम समझा हैं, उस परमपार्थकों यहां मह भाग्य 
बट ४ 44 || 
3] * 


स्लिध्य पहले अप्रतिबद्ध था तब गुदसे कहता था क्रि- शरीर सिं# 
दे और आत्मा लिन्न दें--रिसा हम नहीं समझने हैँ; कितु धर्मात्सा गुर 
पे तातस किसीधप्रकार समझमें आया। किसी प्रकार यानी कोर्ट ठुर 
पक्ष जाया ८ ओर काई अधिक विबार और मंधन करनेश संमशी। 


अब मिध्य समसकर सावधान दुआ कि में कौन है? सह किसके गीर् 
| र2: / बट | 


हब अोकर ०४, ह 


मे यी झुद्ध निर्मेंद् जानक्वोति 2, यह धटोीरा+ 


| ६४5 मा बढ़ा दे। सीटदका जनाब करके सावधान दुआ दे। ही! 
ग्द्रू ड्थ [| <१)*२.: 


»/ ८ 
>> 


पे कर रद था उसमे मेरा कुछ नी करवब्य हीं 
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बा-उल्टा मेरा विगड़ जाता था। सावधान हुआ कि-रे रे ! 
परोन्मुखतासे मेरा अहित होता था ! मेरा स्वरूप क्‍या है ? पर मेरा 
स्वरूप नहीं हे। मेरा स्वरूप तो मरे आगे हे।--ऐसां विचार करके 
सावधान होकर, स्वरूपमें एकाग्रता-लीनता करता हूँ। मोह था तब 
सावधान नहीं था--मोहका अभाव होनेसे सावधान हुआ; इसलिये 
'सावधान ' शब्द लिया है। 


जैसे कोई मुद्ठीमें रखे हुए स्वर्णकों भूल जाये उसी प्रकार आत्मा- 
को भूलछ गया था। देखो, हाथमें सोनेको बतछाते हैं उस्तो प्रकार 
आत्माको हाथमें बतलाते हैं। जैसे--किसो मनुष्यकी मुद्ठीमें सोना हो, 
वह किसी दूसरे मनुप्यके साथ वातोंमें इतना छीन हो जाये कि मुटद्रीमें 
पकड़े हुए सोनेको भूल जाये--अरे ! मेरा सोना कहाँ हैँ ? इसप्रकार 
दूृढ़ने लग जाये; फिर चारों ओर देवे, कही भी दिखाई न दे इसलिये 
भरे ही पास हँ--ऐसा स्मरण करके निश्चय करता हूँ, पुन: याद करके 
स्वर्णको देखता है । स्वर्ण मेरे हाथमें है ऐसी खबर तो थी, किन्तु भ्ूछ 
गया था, वह स्मरण होनेसे पुनः देखता है । हृझांतमें पहले खबर थी 
और र स्मरण होता है; किन्तु उस दृष्टांतके सिद्धांतमें--अनादिका 
भन्नानी था और फिर ज्ञान होता हे--इतना अंतर है। सुवर्णके 
न्यायानुसतार अपने परमेश्वरकों भूल गया था |--अपने सर्व सामथ्यंसे 
परिपूर्ण, अनंत ज्ञानशक्ति, अनत वीयंशक्ति, अनंत आनंदका कंद आदि 
अनंत गु्णोका पिण्ड--ऐसे अपने परमेश्वर ( आत्मा )कों भूल नया था । 
आत्माको रंक-भिखारी नहीं किन्तु पहलेसे ही सर्व सामथ्यंस परिपूर्ण 
कहा है। 

आचायंदंव कहते हैं कि आत्मा तेरे पास है किन्तु शुढल गया 
है--जेसे स्वर्ण अपने हाथमें ही था किन्तु तू भूल गया था उसी प्रकार 
आत्मा शरोरने होगा या शरीरसे बाहर ! पृष्पसे छान होता होगा! 
पृष्यतते बात्मपर्म होता होगा !--ऐसा मानता था। जनादिसे आत्माकों 
भुंछ गया था, किन्तु सर्व तामस्यंके धारक परमेश्वर आत्माका शपमें 
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भान करके क्षणमें राग-प दूर करके फेबहलाने प्रगंठ करता है । 
ऐसा आत्माका अलोहिक स्वभाव ४ । आत्माफो परमेश्वर-तीन डोकका 
नाथ कहा जाता है वह तीन लोककों जाननेकी आेक्षारों कहां का 
हे; किन्तु जगतका संहार; उत्तत्ति या राग फरता है ऐसा कोई ईशर 
नहीं है। मेरा स्वभाव ऐसा हूँ कि तीन काल तीन लोकके 8 मुझ 
लुभाने या प्रतिकूल॒ता करनेमे समर्थ नहीं हैं । अही | में ऐसे लक 
भगवान आत्माकों भूल गया था। जिस श्रकार अंधकार प्रकाश ईन्‍ 
होता है उसी प्रकार अज्ञान ज्ञान द्वारा नथ हुआ । जो अंतरतत्व € 
सो मैं ह--वाह्य तत्त्व मैं नहीं हूँ:८ऐसा ज्ञान, सं और आचरण 
किया अर्थात्‌ उसीमें तन्मयता की-लीनता की । देखो, इसमें अतरकी 
क्रिया आयी, अंतरका चारित्र आया। जँसा जाना था वेसी ही मास्यती 
करके, उसीमें आचरण करके, जैसा था वैसा एक आत्माराम हुंगीं। 
तत्पश्चात्‌ कहता है कि यह जो मैंने जाना 'यहीँ में हूँ “ऐसा ही 
हूँ ', ऐसा अनुभव करता हूँ कि मैं जतन्य मात्र ज्योति है-जों हि 
भेरे अनुभवसे प्रत्यक्ष ज्ञात होता है। 


आत्मा स्व-परप्रकाशक हूँ । अग्निको खबर नहीं हैं कि मैं सव-पर 
प्रकाशक हूँ, किन्तु इस जाननेवालेको खबर है कि मैं स्व-परप्रकीश 
हूँ । आत्मा स्वयं अपनेको जानता हूँ और दूसरोंको भी जानता हैँ 
इसप्रकार मैं अपने अन्तरज्ञानसे जानता हूँ कि मैं स्पष्ट पत्य्ष ज्ा' 
ज्योति हूँ । 

चिन्मात्र आकारके कारण मैं समस्त क्रमहूप तथा अक्रमएं 
प्रव्तेमान व्यावहारिक भावोंसे भेदरूप नहीं होता इसलिये मैं एक है | 

मैं ज्ञान मात्र विशेष आकार हूँ! क्रमरूप अर्थात्‌ नर-तारकीर्दि 
पर्याय, मनुष्य और नारकी आदिके भव-सब एक साथ नहीं होते 
इसलिये वे क्रमहूप हैं और लेश्या, योग आदि व्यावहारिक भाव से 
एक साथ वर्तंते हैं इसलिये वे अक्रमरूप हैं। बालक, युवा और बढ 
यह तीन अवस्थाएँ क्रम पूर्वक वर्तती हैं और अंतरमें होनेवा्े तीते- 
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मंद राग-द्वंप भी क्रमपुर्वक वर्तते हैं। क्रमहप अर्थात्‌ एकके पश्चात्‌ एक 
अवस्वा। जैसे कि-क्षणमें क्रोध हो, क्षणमें अभिमाव हो, फिर लोभ 
हो आदि अवस्था क्रम्यूत्रक्र होतो है, और योग, कयाय, लेश्या, 
मतिज्ञात, श्र तज्ञान आदि समस्त भेद आत्मामें एकसाथ अक्रमरूप वर्तते 
वे समस्त क्रमरूप और अक्रमरूप भेद प्रत॒तेमान होनेपर भी, और 
वे अनेक भेद, ज्ञानमें ज्ञात होने पर भी मैं उनते खण्डरूप नहीं होता, 
इससे मेरे एकत्वका नाश नहीं होता, मैं तो अपनेमें एकरूप ही कार्य 
करता हूँ, मैं तो चिन्‍्मात्र आकारके कारण एक हूँ। 
हले गुरुने समझाया कि “तू ऐसा हैं तू ऐसा है। अब, शिप्य 
कहता है कि-' मैं ऐसा हूँ, मैं ऐसा हूं मैं शुद्ध हें।। नर-नारक आदि 
प्रकृतिके जो फल हैं उनरूप मैं नहीं हूँ; राग-द्वप शुनाभुभ आदि विकार 
भी में नहीं हूँ। धर्मी हुआ इससे कहता है कि-जिसप्रकार कोई मुद्रीमें 
रखे हुए सुवर्णकों भूल जाये उसीप्रकार मैं पते परमेश्वरकों भूल गया 
था । वास्तवमें मैं मनुष्य नहीं हूँ, में वणिक नहीं हे, में री नहीं हूँ, मैं 
पुरुष नहीं हूँ, किन्तु उन सबसे पृथक ज्ञायक मात्र ज्योति हूँ। 


हि. 


मैं जोव हूँ;-ऐसा विकल्प आये वह मैं नहीं हूँ, जीवके विकल्पका 
भेद पड़ता है उससे में भिन्न हें । मैं शरीरादि जड़ पदुगल कादि अजीब 
द्रव्योसे भिन्न हूँ; दया, दानादिके जो शुभ परिणाम होते है उनसे भी मैं 
भिन्न हैं; हिसा, झूठ आदि पापके भाव होते हैं उनसे भी भिन्न हैं; आखव 
अर्थात्‌ जिस अवस्थाके निमित्तसे कर्मके रजकण आयें उनसे भी में भिन्न 
हूँ; संवर अर्थात्‌ क्मोक्रो रोकनेकी अवस्थाका विकल्प भी में नहीं हें और 
संवरवी पर्याय जितना भी में नहीं हुँ-मैं तो त्रिकालो अखण्ड ज्ञानस्वरूप 
हैं; निर्जरा अर्थाव्‌ आत्मामें जो कर्मविोें दूर करनेक्री अवरधा होतो है उन्त 
निजेराका विकत्प भी मैं नहों हूँ; और गिर्जरा अर्थात्‌ आत्माकी विशेष 
स्थिरतारुप अवस्था जितना ही मैं नहीं हैं। में तो परिपूर्ण स्पनादसे 
नित्य परिपूर्ण हूँ। बन्धका दिफल्प नी मे नहीं है, मेरा मोक्ष होगा-ऐसा 
भी विकल्प है बह भी राग है; उस रागसे मेरा स्वध्प भिन्न है. जोर 7! 


अर लग दविर जा वा तक 7 ह इवाश कि थे? [मे कद 
उपबास कहते दो ऐसे ही; किल्नु वां वी आर्माक #नु॥ मि- बवीदिय 
आनंदरसभें श्थिर द्ोगेग-लोन दाता हब आाटारदी इब्छां दूद गई 
| था, 52 

ओरका विकल्प तक नहीं उठा, आत्माही अध्ृतत कारम वाद्य आहारोत 


हु 


थी, आहार छिया दे या नदी छिधा-उसदा आन भी न 


भूठे गये हैं। सहज ही दच्छा हद गई इसका नाम उपवास है। चौथे 
पाँचवें गुणस्थानमें श्वावकको और छट्ठ -सातव॑ गुणस्थानमें मुनिको, वि 
भगवान जैसी अमृतकी डकार आती टें। 

में शुद्ध चिदानन्दमूत्ति हुँ-ऐसे भानमें क्रमशः स्थिरता की वृर्दधि 
होनेसे आनंदकी धारा बढ़नेसे सहज इच्छा द्वंट गई और सहज ही महावीर 
स्वामी आहारको भैल गये थे-इसका नाम सच्चा उपवास है। यदि शुभ- 
परिणाम हों तो पुण्यवंध करे और अभिमान आदि प्रसिद्धिमें आनेका 
देतु हो तो पापवंध होता है। ज्ञानीको भी उपवासके शुभपरिणाम आयें 
उनसे पुण्यक्रा ही बंध होता है, किन्तु जितनी स्वरूपकी लीतता हो 
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उसके द्वारा कमंका नाश होता है। महावीर भगवानकों भी जो 
स्वरूपकी लीनता हुई और सहज आहारकी इच्छा टूट गई-उस स्वरूपको 
लोनता द्वारा ही कर्मोका नाश हुआ है-शुभ परिणामसे कर्मोका नाश 
नहीं हुआ; शुभपरिणामका कतृ त्व भी भगवानको नहीं था। शाज्जमे 
किस अपेक्षासे ब्नत्-प्रत्याख्यानका स्वरूप कहा है उसे समझे बिना 
चारंवार उपवास करे, तथापि आत्माक्रो उसका कोई फल नहीं है 

हाँ स्वगंका फल मिलेगा कितु भव कम नहों होंगे। जैसे उपवास 
करके जीव अनंतवार नववें ग्रैवेयक तक हो आया किन्तु एक भी भव 
कम नहीं हुआ । 


धर्मात्मा ज्ञानी कहता है कि मैं तो प्रतापवंत हूँ, मेरा ही प्रताप 
चलता है। जिसप्रकार लोकिकमें राणा प्रताप हो गये हैं। उन राणा 
प्रतापम ऐसा वछू था कि--मैं हिन्दू हूँ; मुझे कोई जीत नहीं सकता। 
ऐसो छोकिक श्रद्धा द्वारा अपने घोड़ेका पैर सरदारके हाथीके दाँत पर 
रखा और ऊपर बंठे हुए महावतकों भाले द्वारा मार ग्रिराया। उसी- 
प्रधार आत्मा भावआयंप्रताप है, उस प्रतापी आत्माका भान होने पर 
चार गतियोंकों नष्ट करनेका पुरुपार्थ जागृत होता है। चारगतियोंका 
मूल मेरे हिलानेस हिलता है; टालनेसे टलता है, मेरा ही हुकम चलता 
है-तब मेरे ही हाथकी वात है--ऐसा मैं प्रतापवंत हूँ । 


प्रश्न:--जवतक यह समझमें न आये तबतक क्‍या करना ? 


उत्तरः--यह समझमें न आये तवतक सत्‌ समागम करना चाहिये; 
अन्य सव स्वच्छन्द, छोड़कर, मरणके अन्तिम श्वास तक नी शास्राम्यास 
तत्वचितन और सत्समागम करना चाहिए। मुनियोंकों भी उपदेश 
दिया है कि हे मुनि ! मरणके अंतिम श्वास तका शाख्का, विचिन 
प्रकारक अध्यात्मशाखका, सम्यकृप्रकारसते अभ्यास करना चाहिये । 
गान-व्पानम टोन होने पर समाधि-मरणसे देह छूटे तो एक-दो भव 
मर होतो है। यह बात निश्चित है-फ़नी बदछ नहीं सकती। 
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उपरोक्त कथनानुसार मुझ प्रतापवंत वर्तनेवालेको, यद्यपि वाह्में 
अपनी अनेक प्रकारकी स्वरूप संपदा द्वारा समस्त परद्वव्य स्फुरायमान 
हैं; तथापि कोई भी परद्रव्य-परमाणुमात्र भी-अपनेरूप भासित नहीं होता। 


धर्मात्मा विचार करता है कि मुझसे बाहर अनेकों परपदार्थ 
उनकी ऋद्धि द्वारा स्फुरायमान हैं। उनकी संपदा उनसे है, आत्मामें 
उनके स्वरूपकी कोई संपदा नहीं है। शरीरादि और शुभाशुभवृत्ति 
दिखाई देती है वह मेरी सम्पदा नहीं है-जड़की संपदा है। जढ़में 
उसकी अपनी अनेक प्रकारकी शक्ति तथा ऋद्धि स्फुरायमान होती है 
“ऐसा जहाँ भान हुआ वहाँ कोई भी परद्रव्य अपने रूपसे मुझमें 
भासित नहीं होता । परद्रव्योंकी संपदा परद्रव्योंमें स्फुरायमान होती है 
और मेरी संपदा मुझमें स्फुरायमान होती है; इससे कोई परमाणु मात्र 
भी मुझे अपनेरूप भासित नहीं होता। दोनों वस्तुओंको स्वतन्त्र रखता 
हुआ स्वयं प्रतापवंत वतंता है; इसलिये कहीं बाह्मयसे परद्रब्योंका नाश 
नहीं हो गया है-परद्वव्य कहीं उड़ नहीं गये हैं; किन्तु मैं अपनेमें 
और वे ( परद्रव्य ) अपनेमें;--इसप्रकार अस्ति-नास्ति बतलाते हैं। 


धर्मीकी पहिचान क्‍या है? कि एक रजकण भी मेरे आधीन नहीं 

दे, मैं किसी रजकणके आधीन नहीं है। में एक भी रजकणका कर्ता 
गा हैं, ओर वह मेरा कर्म है; भेरे बुद्ध स्वभावका मैं कर्ता हूँ और 
गत युद्ध अवस्था मेरा कर्म है--ऐसा भान वह सम्यक्हृष्टिकी पहिचान है । 
अन॑ते रजकणमिंशें एक रक्षकण-परमाणमात्र भी मेरा नहीं है; 


जउसा भार पूवक कहा है; तब फिर किसी स्थुल पदार्थकी तो बात 
ही कहां रही ? 


का कह कि-दसमें पुरुषार्थ क्या आया ? रामाधान:-एक परमाए 


मा भा मरा नहीं दै-ऐती यथा प्रतीति करना बट कमांडो ता 
हतठा अतये पुदपाओ है। जितके ज्ञानबें--हक रमकण भी मेटा सदी 
है, से सुद्ध विदानसद मन हेमा 


अपुर्व भाव दाता दे व स्वप्न 
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भी उत्तर देता है कि-मैं शुद्ध चिदानन्दमृति हूँ, एक रजकण भी मेरा 
नहीं है; मेरे आधीन नहीं है। 
अंनु' स्वप्पने जो दक्न पामे रे, 
अेना मन न चढ़े वीजे मामे रे; 
मुक्तानंदनी नाथ बिहारी रे, 
शुद्ध जीवनदोरी हमारी रे! 
ब्िलोकीनाथ सर्वेन्न भगवाचूने आत्माको जैसा देखा और कहा है 
वेसे भगवान आत्माका जिसे अल्पकाल भी दर्शन हो जाये उसका मन 
अन्य विपय-कपायोंकी ओर नहीं जाता; परसे मुक्त-निराला चंतन्य 
पिष्डका जो आनंद है, उस मुक्तानंदका मैं बिहारी हें अर्थात्‌ उसमें 
रमण करनेवाला हूँ; स्वरूपमें स्थिर होनेकी डोर मेरे हाथमें है, और 
वही मेरे जीवनकी डोरी है। 
एक परमाणमात्र भी मेरा नहीं है, एक परमाणुक्तों हिलाने या 
गति करानेमें में समर्थ नहीं हूँ;-ऐस। मुझे भान हुआ है। अब भावक- 
हुपसे और ज्ञेयहुपसे वह मेरे साथ होकर मोह उत्पन्न नहीं कर सकता 
अब किसी करमंमें ऐसी शक्ति नहीं रही है कि मुझे पुनः मोह उत्पप्त 
पर सके; अब मुझे ऐसा स्वप्न भी नहीं आयेगा कि-राग-वं पादि भावक 
भौर दी, कुटुम्ब आदि ज्ञेय मेरे हैं। इस समयसार शासत्रमें अलौकिक 
वात बाह्दी है। 


रै 


महा विदेह क्षेत्र त्रिलोकीमाथ तीर्थंकर दव श्री सीम॑ंपर भगवान 
परमात्मदशामें वर्तमानमें विराज रहे हैं। श्री कु दकु दायाय॑ देव वहां 
पे थे और भगपानके श्रीमुखमें खिरी हुई ध्वनिकों उन्हें 
दृदयमें धारण किया, वह उनके हृदयमें प्रविष्ट हो गई; और पश्चान्‌ 
बटन आकर उन्होंने इस श्ाखमें जो स्वरूप कहा यया है-ऐसी आत्म- 
उथी जिसके आत्मामें रफुरायमान हुई उसे अप्रतिहतनाव हुए 5 
दी रटगा। 


जिसप्रदार वृक्षड़ी जड़ उखड़ जानेके पश्चात्‌ उसकी नवीन उत्पत्ति 


<० सम्यसार प्रवचन : तीसरा मांग 


हमारी इस समयसारकी वाणी रूपी वीनका नाद सुनकर कौन बाला 
नहीं डोल उठेगा ? कौन जागृत नहीं होगा ? सभी डॉल उठा, सभी 

ग्रृत होंगे; जिसे न जमे, न बेठे वह अपने घर र्हां। आचार्यदेवर 
तो अपने भावसे समस्त जगतकों आमंत्रण दिया हैँ । 


2 ८ ०० हिल ० सता 

ज्ञानसमुद्र भगवान, समुद्रकी भाँति अपने ज्ञानमे हिलार है 
हैं। ज्ञानसमुद्र आत्मा चाहे जितने वर्षोकी बात जाने तथापि 3 
भार नहीं होता-ऐसा ज्ञानसमुद्रसे परिपूर्ण आत्मा हूँ । 


जिस प्रकार समुद्र पानीसे छलाछल भरा हो, उसमें आड़ी भौते 
या अन्य कोई वस्तु आ जाये तो पानी दिखाई नहीं देता, किन्दु यहाँ 
तो मात्र चादर अर्थात्‌ चारों ओर मात्र वस्रका ही आवरण लिया हैं 
कि जिसे दूर करनेमें देर नहीं लगती । मात्र उप्त वद्धको पानीमें डरा देतेसे 
छलाछल पानीसे भरा हुआ समुद्र दिखाई देता है; उसी प्रकार ज्ञात- 
समुद्र भगवान आत्मा भीतर छलछाछल भरा हुआ हूँ । विभ्रमरूप आड़ी 
चादर पड़ी थी उसे सम्पूर्ण पानोमें डुवा दिया अर्थात्‌ भ्रमणकी मिथ्या 
पकड़का व्यय किया और सर्वाग रूपसे प्रगट होने रूप उत्पाद हुआ; 
सर्वांग अर्थात्‌ असंख्य प्रदेशसे प्रगट हुआ। ज्ञानसमुद्र भगवान आत्मा 
अपने ज्ञान आदि शांतरसमें हिलोरे मारता है । 


जिस प्रकार लोक-व्यवहारमें कहा जाता हूँ कि-यह सरोवर मीग 
स्वच्छ जलसे भरा हुआ हें, इसमें स्तान करो। उसी प्रकार आचाय- 
देव कहते हैं कि यह स्वच्छ ज्ञानसमुद्र भरा हुआ है, इसमें समस्त जीव 
आकर स्नान करो। झीतलक होओ ! शांतरसमें निम्न होओ। ये 
समस्त जीव आओ ऐसा कहा है; वह भी एकसाथ आओ--ऐसा कहाँ 
हैं; किन्तु ऐसा नहीं कहा कि एकके बाद आओ। अहा ! ऐसा भगवा 
आत्मा हैं। भगवान आत्माका अद्भुत स्वभाव देखकर आचार्यदेवका 
भाव उछल गया है कि अहो ! ऐसा आत्मा है और सब जीव एके 


ही साथ क्या नहीं आते ? सब आओ ! एक साथ आओ ; शॉतिरसमे रसमें 
एक हो साथ अत्यन्त निमरन होओ ! 
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सात्र निम्न नहीं कहा है किन्तु अत्यन्त निमग्न होओ-ऐसा 
कहा है । फिर कहते हैं-कंसा है शांत रत्त ? समस्त लोकमें उछल 
रहा है, चोदह ब्रह्माण्डके जीवोंमें शांत रस हिलोर ले रहा है, तभी 
जीव प्रभु है। जहो ! सव जीव लीन होओ-ऐसा जाचार्यदेव आमंत्रण 
देते हैं। और दूसरा अर्थ यह है कि-केवछज्ञान होनेसे समस्तछोकालोकको 
जानते हैं वहां समस्त लोकाछोकपर्यततक झांत रस उछल रहा है । 


मात्र आ्रान्तिका पट बाड़े था इससे स्वभाव दिखाई नहीं देता था । 
भीत जेसी कठिन वस्तु आड़े हो तो तोड़नेमें समय लगता है; किन्तु 
यह त्तो पट जंसी श्रांति क्षणभरमें दूर की जा सकती है। विश्रमसे अपना 
स्वरुप ज्ञात नहीं होता था। छी, कुटुम्ब आदि तो एक ओर रहे किन्तु 
धरीर, मन, वाणी भी अलूग रखे रहे । वे तो भिन्‍न ही हैं; किन्तु 
बन्तरमें होनेवाली घुभाशुन वृत्तियाँ भी भिन्‍न हैं; उन सवमें एकत्वबुद्धि 
थी उम्र दर करके, समर दबाकर इस जान समुद्रमे-वीतरागी विज्ञानमें 
सत्र एक साथ निमरन होओ /!--इसप्रकार आचार्यदेवने घोषणा की है 
आवाडबद्धकों निमंत्रण दिया है। फिर कौन नही पहुँचेया ? सब पर चेगे । 
जिने ब्रिरोध हो, वह नहीं पहुँचेगा; कोई बीमार हो वह नहीं जायेगा । 
मार कहे कि हम नहीं पहुँच सकते तो वया करे? अरे रोगी ! 
पना पुरुपार्धशीनवाकी बात एक ओर रस दे ! इस निमंत्रणमे एक 
बार चल तो! दारू-भात ही खा लेना; किन्तु चछ तो ! 
अनेक श्रायक्र साधमियोंकों भोजन वाराते हे, उनमें बहतोंके ऐसे 
भाव होते है कि कोई भी साधर्मी छूट न जाये; क्योंकि इन सबसे दो 
दब ऐसा श्र होता है कि भविष्यमें तीर्दकर होनेयाठा होता है, कोई 
लिये ताववाडा दोता है। कोई अल्पकालमें मुक्ति प्राप्त करनेवाले भी 


फय है! कौन भषिष्यमें हीरदकर होनेवाला 8, कोच अत्ववतद 


के 
प्र प 2० हल कम 
सच बाला ध्स थे चजेफोई पर न |, छू झामन्‍्थण इचेद,र- 
पव भाव शला है एि- अत्यकालमें गछि प्राप्त बसभेदाशा वो जोद 
् 


जअजानी जीव का गन परौन्‍कर शोभा सावंत ४, ७3 
मर | आत्मा तो चोच डोकात चीष है, लुत् परी शीमार कल टी 
लगता ? तु तो बह्ानंद विशवन्‍्द भाध्मा है, चुद शेर वी बावी 2 
अरे आत्मा ! परने तरी शोभा चढों है, परी शोभा थी कु हे 
कपड़ेनगहने परढि]ग #र-<ढ वार संजकर दर्षणम मु कं 2 बन्चीर्पी। 
इधर-उधर करऊे देगता हो उस समस वागल सा मालुग होतीं हे 
किन्तु भाई! झादवार रस तेरे आत्य'्दा स्वभाव नहीं दे हि 80288 
है; संसार परिश्रमणाक्ता कारण हूँ । 


हास्यरस आत्माका स्पभाव नदों ८ -ेंसना और घिलसिछान 
उसमें तुझे रसका अनुभव होता दे; कितु अर तोन लोकफे साथ : मे 
कुतूहुलता करना, सिलसिलाना तुझे शोभा देता हू ? अपना स्वभा: 
भूलकर परमे जड़में तुस्े बया नवीनता मालूम होती ३? काहँका 


कुतूहुल होता दे ? परमे नवीनता नहीं ठै। भाई ! यह तेरा ह्वभाव॑ 
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नहीं है, तेरे आात्माका स्वभाव तो अपूर्वे शांतरससे परिपूर्ण है, उसे देख ! 


रोद्रस अर्थात्‌ क्रररस। दूसरोंको मारनेके परिणाम, शघुको 
मारनेका परिणाम सो क्रररस है। जब वह क्र्ररस चढ़ता है उस 
समय किसीको मारते समय वीच कोई भी आ जाये तो उसे भी सार 
डालता है; अरे चेतन्य ! अपने स्वभावकों भुलकर इस ऋऋ ररसमें कहाँ 
फंस गया । ऐस रस तो संसार-परिशभ्रमणके कारण हैं। ह 


करुण रस--एक साठ वर्षको ब॒ुद्दी हो, उसका इकलोता लड़का 
ही, वही जीवनका आधार हो, दूसरा कोई जआाधार न हों। वह लड़का 
जंगेलम जाकर ऊूकड़ी काटकर वेचता हो, और आजीविका चलाता 
ही। । जंगलमें लकड़ी काटते समय उसे साँपने डस लिया और वह मर 
ग्या। किसीने आकर वुड़ीकों समाचार सुनाया कि तेरे लड़केकों 
सपने डस लिया, वह जंगलमें मरा पड़ा है। उस समय बुद्ढीका रुदन 
वितना करुणापूर्ण और हृदयको भेदनेवाला होता है। उस रुदनसे जो 
करुणा उत्पन्न हो दह करुण रस है। ऐसे-ऐस करुणाके प्रसंग देखकर 
दयाके भाव हों बह करण रस है वह एक पुण्यक्रा भाव है। 


वीर रस--शत्रुका सहार करनेमे जो रस चढ़ जाता है वह बीर गम 
४2 । राजकुमार पुप्पोंबी शब्या पर सो रहा हो और कोई राज्यपर 
चद्ाई कर दे उस समय राजकुमारको शत्रु संहारका बंसा रस चढ़ आदा 
है? वह वीर रस है, वह पाप रस है, दुर्गंतिम भ्रमण करनेवत बगरण 
है। अरे भाई | अपने ज्ञानस्वरूप भगवान आत्माकों भुलवार यहां 
पह़ाँ अटवा रहा है! यह तेरा स्वभाव नहीं है। 


भयानक रस--आपादवी अमावस्यावो जेंधेरी राजिमसे जब दाद 
गरणजते हैं और पानीकों झडिया लगती है उस समय अंगलमे अवेडा 
ते, निंद, चोते चिघाड़ रहे हों, विजडी चमवः रही हो, बहा जो रूय 
कपत होता है बटू भयानक रस 2। अरे भाई च्योेतर देख ता तेरा 


] [ समयसार प्रवचन तोसर पा 


हि 


संग स्वृह्प के तेरे स्वृहपको कोई काट डाले भी छुड़ा छे ऐसा नहीं 
है। “ऐसा जानकर तिर्भेये हो । भय तेरा स्वषधप नहीं है) 


वीभत्स रस“ दें शरोस्में चेचक में के और उसके दाने 
दानेमे कीड़े पई जीते शरीरसे दुगत छूटी लगेगा देसशकर शरीर 
सेंगदे से है| जय वह वीभत्स रस दैं। शरीरके रजकण फर्ये किम 

रिणमित हों जायें बेह आत्माके हाथी बात मे ते है; 'इसशिये 
आास्माशों पर्विचातहर उसकी शर््या कर । 


पदतरस अभाते पिस्मयरस । 7 (गऊदी रचनामे कोई नतीनंता- 
दितेकता दिखाई दे कद बडा आश्चर्य दो जाता है, यहाँ पर जीने कं 
| कप ऐोफर सम रसें जेंता हैं। पदेगटत: हरफार देसी ए आश 


५ 
हे थाई 5 स्स है। मेंद से ॥ छोछिक रते हे | 


ने गत जअद्योफिक है। उसका लीजिंक नाइकीम 
7 धव की उपाधि भीर्ज रहित अर्थतेः भी 
है छा जज व की। ( जार आता है, दु यीं माका सती ९ रद 

५... हे हम (तो परदिवी्ण 07 उत्ते एक दे 8 की आह 
व बात हा परे 0 उसकी भी ५ 


औ 5.४ 7६ है| #लीति: छूट 


हा नई जाए ॥ | सचिन शातिर होगी नो ई 
सा ५ पाक आती री ४ | 
| ॥७ ५ सं वदकिल भी है पु शव ही ही [+*, 


8738 #£३8 ६ हे री मा] १३ [ हा ] ७ र १*4 (॥ न 
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देस हजोरंकी हीरेकी अंगूठी पहिनकंर कहों जो रहा हो और मागेमें 
लुंटेरे मिले गये। लुटेरे कहने लगें, ' अंगूठी लाओ, नही तो मार डालेगे। 
मेने सेचिने लगा--इससे अच्छा तो यही था कि मैं अंगूठी न पहिनेता 
जिससे शोमा मांती थी वही दु खका कारण हुआ | पहलें रागभीवंसे शमी 
मीर्नी थी कितुं जहाँ छक्ष बंदला वहाँ दुःख हो गया। उसे संमेंयें यदि 
विंदीनंद आत्मा हैं-ऐसा जानकर, मानकर उसमें स्थिर हो तो आत्माके 
ज्ञांने और ओनिंदेका रेसे आये; किन्तु उसमें छीन न होकर भेंयमें लीने 
ही तो भयकी रप्त आंता है| यहं रसकी संबब व्यापक ब्याव्या है। 

रागकी एकाग्रतासे रस भाता है, किन्तु वांह्मवस्तु पर आरोप करता 
है कि मुझे अमुक वर्तुमेंसे, व्यांपार-धरेयरांमेंसे, खोनि-पीनेमेस, सोनि-बेठने- 
मेसे रप़् आता है; किन्तु वांस्तवर्मे ती रांगकी एंकांग्रतामेंस रेस आता है। 

रसंका स्वरूप नृत्यमें भृत्यकार वतलाते हैं। अन्य रसको अंन्य 
रपके समान करेके वर्णन करते हैं। जैसे--श्रद्भार रसमें हास्य रसे 
भिलाते हैं और हास्य रसमें श्याद्जांर रस मिलाते हैं। 

उसी प्रकार आत्मसत्ता रंगभूमि है और देखनेवाले सम्यग्दृष्टि है। 
यथोरथतयों ज्ञायकंभावसे देस्नेवाले तो सम्यग्हष्टि हैं, अन्य सब विपरीत 
मान्यतावालोंकी सभा है; उ हैं बतछाते है। नृत्य करनेवाले जीव-अजीब 
परदाष है; उमंदिनोंका एवायनसा, वर्ता-कर्मं पता आदि अनेया रबांग कता- 
पमे ओआदिक स्थार्धारिण करके नांचे रहे हैं। उंसमें वे पररपर अनेकरूप होने 
3 और थांठ-रसेरूप परिणमंन करते हैं--वह नृत्य है । वहाँ जो सम्यरट 
ससनेयाडे है वे जीव-अंजीवके भिन्‍न स्वरूपको जानते है, में तो इन सम 
स्तयोकों कर्म कृत जानकर दांतिरेसमें ही मग्स है और मिथ्याहष्टि जीव- 
अजीवका भेद नहीं जानते इससे इन स्वांगीकों ही संच्चा जानकार इनसे 
लोन हो जाते है। उन्हें सम्यग्हट्टि यथार्थ स्वरुप बतल्ावार, उसका द्रम 
भिटाकर, शांतरसमें लीन करके उन्हें सम्यन्ध्ष्टि बनाते है। 

सम्यमाप्टि मिध्यारछ्सि बहते है कि--प्य भाई ! जब तू मादाएई 
परीरके जाया उस समय यंह स्थूल धरोर हंकर नही आया दो, बितु 
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सम्यक्दष्टि श्रम मिटाकर स्वरूपमें--शांतरसमें मग्न कराते हैं। 
पज्जैतु! कलश पहले आ चुका है उसका यथार्थ भाव ऐसा है कि मेरे 
असंख्य प्रदेशमें घांतरस भरा है, वह प्रस्फुटित हो जाओ, प्रगठ हो 
जाओ। और वाह्मसे लोगोंको जामंत्रण देते हैं कि--सब इस शांतरसमें 
मग्न होओ ! कोई कहेया क्रि-अभव्यकों कहाँ शांतरस प्रगट होता है 
कि आचारय॑देवने सबको आमन्त्रण दिया ? किन्तु आचार्यदेव तो अपनी 
दृष्तिसि ऐसा ही देखते हैं कि सभीको धान्तरस प्रगठ हो। अभष्य भले 
अपने घरके लिये होगा; आचार्यदेव तो अपनी भावनाके बलमें भव्य- 
अभव्य सभीक्रो आमन्त्रण देते हैं कि--सव आओ ! मुझे ऐसा शांतरस 
प्रगण हुआ है ओर जगतका कोई जीव इससे वंचित न रहू जाए 
“+ऐसी भावना तो अपनी है न! 


मब जीव-अजीवके स्वांगका वर्णन करेंगे। 


नृश्य बुलूदछ तत्त्वरोें, मरिषवि देखों घाय; 
निजानन्द रसमें छक्को, आन सर्वे छिटकाय । 


यह तत्त्व बया है इसका एक बार तो कुतूहरछ फर। यह जो 
इणश्जत, पी्ति, पैसा, कुठुम्बमें अपनापन मानकर उनमें छीन हो रहा हूँ 
उसे भूलकर भीतर आत्मामें उतर कर उसकी थाँह छे! जिसप्रकार 
बुर डुबकी मारवार थाँह लाते हैं ऐसी थाह छे। दुनियाकों भुछफर, 
मरवार भी एकवार अन्तरतत्व वया है उसे देखनेके छिये गिर तो ! 
मरकर जर्धाव्‌ चाहे जंसी प्रतिकुलता सहन करके भी फुतूहुल कर ! 
बनन्तवार देहक अर्थ आत्माकों छगा दिया, विन्तु अब एवाबार आरगाफे 
अथ देहकों छगा दें तो भव न रहे। दुनियाकों भूल दुनियावी भिन्‍ता 
छोड़कर आत्माक रसमें भरत हो जा! पुस्पार्थ करके जन्तर-पटठकों 
तोड़ दे। 

प्सप्रकार जीच-अगीय जधिकारमे पूर्व रंग समाप्त ह_ृथा । 


डर ब्घट भ्ष 
श्ः कि न 
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अब जीव द्रव्य और अजीव द्रव्य दोनों एक होकर रंग भ्रूमिमें 
प्रवेश करते हैं। अब चिदानन्द मृति आत्मा और दारीरादिक, पुण्य- 
पाप इत्यादि सत्र एक ही वेश धारण करके आते हैं। आचायंदेव कहते 
हैं कि-- तुझे पहले यह बताया जा चुका है कि जीवका स्वभाव ऐसा 
होता है; अब तू इससे यह समझ ले कि जो जो अजीब आते हैं वह 
तू नहीं है। अब आचार्यदेव इस अधिकारकों प्रारम्भ करते हुए मंगला- 
चरण करते हैं; माणिकस्तम्भको स्थापित करते हैं, ज्ञानकी महिमा 
प्रमट करते हैं; यह ज्ञान समस्त बस्तुओंको जाननेवाला है, वह जीव 
अजोबके समस्त वेपोंकरों भली भांति पहचानता है, ऐसा सर्व स्वांगोॉकोा 
पहिचाननेवाला सम्यकज्ञान प्रगट होता है। 


[| ' सम्पकुज्ञान प्रगट होता है', यह कहकर सम्यक्‌ ज्ञानीकी 
है कहो हूँ। प्र्थात्‌ यहां चतुर्थ गुणस्थानवालोंकी बात हे सातवें 
एुमस्पानवाऊछोंकी नहीं। रामसन्द्रजी, पांडय और राजा श्रे णिक इत्यादि 
( प्य आयमम थे तथापि उन्हें यह हढ़ श्रतीति थी कि आत्मा परसे 
व है, राग दष भरे नहीं है, इसप्रकार आतन्तिका त्याग करके मे 
सम, सक-वग ब्यित रहते थ। ससारमें रहकर भी ऐसी प्रत्ीति हों 
वातय है। एसा प्रतीतिक जिनाका त्याग वास्तविक त्याग नहीं दे । 


हु विद उत्सादि परको बतियोंका अभिमात द्र ही जाये और 
हज विद दा, चढ़ बच दी सब्चा मगर है। 'मंग अर्था।[ पवित्रता, 
क बज 2 ऊाच, 5 परविननाओं प्रात्ति | बंदी सच्चा मंगछ दे । पर्मिव 
बाय परम कहानवीड़ा आताभाव दी संब्चा मंगल दें। 

है हि दी अप बंद भी दे कि-/ मे अति अवदिकती और 
पा है धरा इहचट कटी दे, अब दारीर गत बागी भी! 
नो हे व्य बाझ नवित देव वो अवविजना ै उते सम्वकताल 

है 0 पुर हट हि ढ़ चआचूछाा मंच5 दं। बढ़ी मगड चहल रन 
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अब सम्यक्न्नान श्रवट होता हैँ इस अबका सूचक कलश 


जीवाजीवविवेक प्रुप्कलद्शा प्रत्यावयत्पार्पदा-- 

नामसार निवद्ध वंधनविधिशलंसादिशुद्धं स्फुटत्‌ । 

आत्माराममर्नतधाम महसाध्यक्षण नित्योदितं 

धीरोदात्तमनाकुल विलसति ज्ञान मनोहादयत्‌ ॥ ३३॥ 

थ:--जों ज्ञान है सो मनको आनन्दरूप करता हुआ प्रगट होता 

है । वह जीव-अजीवके स्वांगकों देखने वाले महा पुरुषोंकों जीव-अजीव- 
भदकों देखने बाली अति उज्वल निर्दोष दृष्टिके द्वारा भिन्न द्रव्यकी 
प्रनीति उत्पन्न कराते है। अनादि संसारस जिनका बंधन दृढ़ 
हुआ है, ऐस ज्ञानावरणादि कर्मकरि नाथम विद्युद्ध हुआ है | 
है, अर्थात्‌ जेस फूलकी कछी खिलती है उसी प्रकार वि । 
और बह ऐसा है कि जिसका क्रीड़ाबान आत्मा ही है, ४ 


अर्थात्‌ जिसमे 
अनन्त ज्ञेयोंकि आकार सलकते है तथापि स्वथ अपने स्वरूपमे ही रमण 


है 
क्र 


॥ 
स्फुट 


५ ण्यप्र. 0३५ 
थे 


बरता है; जिसका प्रकाश अनन्त है, और जो प्रत्यक्ष तेजस निम्य 


उदयरूप है। और जो घीर है, उदात्त है, इसीलिये अनावा 


है-मर्च 
इच्छाओंस रहित निराकुल है। (यहाँ घीर, उदात्त, 


अनाकुल - बह 
तीन विद्येषण शांवरुप नृत्यकं आभूषण समझना चाहिये। ऐसा 


यान 
वबिलछास करता है 

ज्ञान मनको आनन्द देता हुआ प्रगट होता है, जीक-अणीय नाम 
नच रहा है, उसे सम्यहछटि पहिचान लेता है कि यहा में नही /. मेरा 


स्वश्प परसे भिन्न भायकरूप है। यह बरफ ठडहा ७0, जग्नि गरम ७, 


गुट मीण है, सइत्यादिका वियेक कोन करता है? यट बेब दियका जान 
थे फरता है। आधयय तो यट हैं कि यह जीच परामिमृस हो रहा 
जीर जपनी जोर नही देच्ग्ता | तू परकी जानता है जोर उसा ज्वेस् इन 
पिता है, विल्‍तु रपय अपदेकों व जाने तो यह कितणा घारों . ५ 
दे |] पर पदायोह तो शरद इस्ता हे कियर हलुओ पुरे हे जासडम 


सम्यकतान मचको आनच्च ता (वो बम दीया है, भोर मार 
परिक्रमणका शान यार सिदया करता दुआ परमद होती ही। हम 
समयाशी ही प्रयष दीती है यदि वारम्वार संत समग्र फर्क मोर 
विचार करके झमये तो आत्मामें जान और शाति हुए बिना न॑ रह 


जीव और गन साणी देह, पुण्य-पापक भाव-सपरत एकमित व 
है, उन्हें जो भिन्न जानता हैं सो बढ़ महा पुछष हूँ, दूसरा फोई 
महा पुरुष नहों हूँ। सम्सकूजान अधि उज्जल निर्दषि हृष्टिक द्वारा 
भिन्न भिन्‍न पदार्थोकी प्रतीचि उतास्त कर रहा है। जो शिन्‍म शिरने 
पदार्योका विवेक करता हे सो ज्ञान है। बहू आन मनको आनन्द देता 
है सो सम्यकज्ञान हे । 

आत्मा पर कर्मके कारण जो वेपष है उसमें एक तो शरीरादियक 
और दूसरे भीतर होने वाली वृत्तियाँ और परको अपना माननेरूप 
वेप हैं सो वह सब कर्मका वेष है, वह अपना वेष नहीं है। में शान- 
ज्योति आत्मा उन वेपोंसे भिन्‍न हूँ इसप्रकार सम्चा ज्ञान विवेक करता हैँ । 

आत्मा एक वस्तु है, पदार्थ है। जो वस्तु होती है उसमें गुण 
ओर स्वभाव होता है। जैसे गुड़ एक वस्तु है, ओर मिठास उसका 
गुण हूँ। गुड़ हो और मिठास न हो यह नहीं हो सकता ! इसीप्रकार 
में आत्मा एक वस्तु हूँ ओर उसमें ज्ञान आदि अनन्त गुण न हों यह 
नहीं हो सकता; अतः आत्मा ज्ञानादि अनन्त गुणोंसे परिपूर्ण है। 


दारीरादिक या पुष्य-पापमेंसे सुख और शांति आती हू ऐसा मात- 
कर पराधीनतामें न रखकर यह मेरे गुण हैं जिनसे सुख्त और शांति 


कै 
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प्राप्त होती है, ऐसा परिचय प्राप्त करके श्रद्धा करके अपने ह्वरुपमें 
रहें तो पराधीनता मिट जाये, उस प्रकारकी श्रद्धा, ्ञान और लीनता 
मोक्षमार्य है। और उसकी पूर्णता होता सो मोक्ष है। 


पराश्रय दुःख हे और स्वाश्नय सुख हैँ, शरीरका प्रत्येक रजकण 
पृथक पृथक है, इसलिये शरोरसे आत्माक्रों छाभ नहीं हो सकता, एक 
स्वाधीन तत्त्त परका क्षाशत्षय छे सो पराधीनता है, और पराधीनता 
सप्नमें नी सुख नहीं है। पराधीनताकी व्यापक परिभाषा भली भाँति 
जान छेनी चाहिये। दूसरेकी नौकरी करना इतनी मात्र हो पराधीनता- 
की व्याख्या नहीं है किन्तु सो, पृत्रादिसि सुख मिलता है, रुपया पंसेस 
सु्र मिलता है, बड़प्पन प्रतिछादिन सु मिलता है, इस प्रकार पर 
पदर्थों पर खुखका लक्ष करना सो पराबीनता है, इतना ही नहीं 
किल्‍तु यहू मानना कि घुभाशुभ परिणासोंस सुख मिलता है सो यह 


परावीनता हैं। “ पराधीन सपनेहु सुख नाही / | एक तत्त्वकों सुखके लिये 
दूमर तत्व पर हृष्ठटि रखनी पड़े सो पराधीनता है। जब तक पर 
पदार्थों पर दृष्टि है तवतक पराधीनता दूर नहीं हो सकती । और जब 


तक पराधीनता दूर नहीं होती तब तक स्वाधीनता प्रगट नहीं होगी । 


गुणके बिना ग्ुणी नहीं होता ऐसे अनन्त शक्तिस परिपूर्ण स्वाधीन 
तेरयकों जिसने नहीं माना और दूसरे तत्तवोंसे सूख मसे युख होगा 
मान रखा है, उसे चौरासीके अवतार अवश्य छेना पड़गे। उसकी 
पराधीनता और दु.ख दूर नहीं हो सकते । 


सम्यक्ज्ञानक द्वारा संग्यकूज़ानी अज्राव और उसके कटफों 
निम्न माने कि यह मेरा स्वरूप नहीं है, भेरा स्वर्प तो ज्ानाकदभ- 
है; गिसी प्रतोति हुई कि रवास्य प्राप्त टुये विचा नही रएुवा, जोर 
गूपनशानि प्राप्त हुये बिना चहों रहती । 

अब परतें विवाटादिका उत्सव होता है तब फिद्ीजी महाम 


मरप रृत्यादि उस्तुएु झाफर अपने यटषो थोगा बचा टो टी किले - 


९६ ] [ समयसार प्रवचन : तीसरा भाग 


समझदार मजुप्य यह जानता है कि अपना काम पूरा हो जाने पर 
दूसरेकी यह वस्तुएँ वापिस कर देनी होंगी इसी प्रकार ज्ञानवान पुरुष 
जानता है अथवा अज्ञानी पुरुपसे ज्ञानी पुरुष कहता है कि है भा 

ह इन्द्रिय, शरीर, पुण्य-पापके भाव इत्यादि. सब कर्म कृत मंडप हैँ 
यह दूसरेका मंडप है, तेरा चेतन्यघर तो अछग ही है, जड़की पूंजी 
अपनी न मान, परकी शोभासे अपनी शोभा मत मान; तू शुद्ध चिदा- 
नन्‍्द मूर्ति है, तेरी अपनी पूंजी अलग है, तेरा बेप अलग है, और 
शरीर इन्द्रिय एवं शुभाशुभ परिणामोंका वेप अछूग है यह सव कर्म 
कृत वेश है, यह तेरा बेप नहीं है। कर्मको झोभासे अपनी शोभा 
नहीं मानी जा सकती, यह सव परकी शोभाका मंडप है। यहाँ तो 
मोक्षका मंडप तन चुका है, यह अब नहीं उखड़ सकता । 


शरीरके सुख साधनको छोड़कर, और स्त्री पुत्रादिका त्याग करके 
त्यागी हो जानेसे कोई सच्चा त्यागी नहीं कहलाता, उससे धर्म नहीं 
होता । जब तक यह दृष्टि है कि जो पर है सो मैं हूँ, तव तक धर्म 
प्राप्त नहीं होता, और पराधीनता नहीं मिटती। कोई सूक्ष्मातिसूक्षम 
शुभपरिणाम हो और उससे अपनेको लाभ होना माने तो तब तः 
वह पराश्नयी ही है, इसलिये उसकी पराधीनता दूर नहीं हो सकती 
जड़ और चेतन इन दोनों पदार्थोकी भिन्नताकी प्रतीतिके बिना परा 
श्रयता दूर नहीं होती और स्वाश्रयता प्रगट नहीं होती । 


चंतन्य मूत्ति आत्मा अछग है, उसमें जो अनेक प्रकारके वेग 
दिखाई देते हैं सो अज्ञानी मानता है कि यह मेरा वेष है। संसारमे 
विविध प्रकारके नाटक कर्ता पात्र भतृ हरी, हरिइ्चन्द्र या राम लक्ष्मण 
इत्यादिका अत्यन्त सुन्दर वेप धारण करके और उनका ज्योंका त्यां 
अभिनय करके भी यह जानते हैं कि हम सच्चे भर्त हरि, हरिश्चद 
राम या लक्ष्मण नहीं हैं किन्तु हम तो वेतन भोगी त्ामान्य व्यक्ति हैं। 
किन्तु अनादि कालका अज्ञानी जीव अपनेको भूलकर पर सम्बन्धी 
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जो जो वेय दिखाई देता है उसे अपना ही मान छेता है किन्तु तम्बकू- 
भानों सममता है क्रि मैं च॑तन्य अनन्त गुममृति पृथ्रक्‌ ही हूँ, और जो 
पुण्य-पापके भाव अबवा अनुकूलता-प्रतिकूलताका कोई बाह्य वेष आये 
तो में चैतन्य सम्राट उसे अपनो पूजीमें नहीं मिन्त सकता, हाँ, मैं 
उसका न्ञातामात्र रहुँगा। इसीप्रकार सम्यकज्ञान होनेके बाद अल्प साग- 
प हो किन्तु उसे दूर करके वह अबच्य ही मुक्ति प्राप्त कर लेगा। 
पर्मात्माने जति उज्ज्वल पत्रित्र दृष्टिसे भिन्न द्रब्यकी जो प्रतीति उत्पन्न 


गया है, उससे अब पराश्रय अ्रहण करनेकी इच्छा नहीं रह सकती | 
यद्यपि पुणार्थकी अथक्तिकों लेकर अल्प राग-द्व पकी ओर कभी कभी 
लक खा जाता है, किन्तु आंतरिक विवेक किचित्‌ मात्र भी नहीं 
हटता । जो अल्प राग-द्व प शोप रह गया है वह दूर होनेके व्थि ही 
बने रहनेक्रे छिये नहीं । 


जैसे मकानमें कांचका बहुत हो सुन्दर जूमर छटक रहा हो और 
रबी थाना हो रही हो विन्‍नु यदि बह ऊपरसे गिरे और उसके 

पड़े हुवाड़े हो जायें लो उसपर पहले जो राग था वह मिट जाता है और 
गके प्रति डपेक्षा हो जाती है वह वुच्छ प्रतीत होने छगता है। उस 
नुच्छताकी प्रतीतिका कारण यह है किजज्ञान् यह निश्चय हो गया हे 
किन्यट वस्तु मेरे कामकी नहीं रही, इसलिये इन काबिक सुकटोंयों 
उठाफर बाहर पका दो। यद्यपि उन कॉचिके दुकझ्ोकों बाहर फेडनका 
विश्य हो चुका है यदि वे कुछ समयतक घरमें ही पट नये है जो इसका 
बच यह नहों है कि ज्व उन्हें संग्रह करके रस छाहनका भाव ४, रसी- 
प्रधार जनल ग्रुगस्यरूप प्रभु-परमात्मावी भाति टी गेरा जाब्मा है, गे 
पर स्वत्प नहीं हैँ, ऐसी सम्बंध प्रतीति हो जानपर विभावषकों जुत्ता 


की ५ हे 52 


्श्य 


मादव टोन छमती है । में चवर्यपत रवभायने पूर्ण परच्िन है ऐसी प्रो 
धिव पर धनवान नये नये क्षॉणिया पुष्य-पाप 6 थी भाव ता रे थे दुच्छ 
मम तोष छूगवे ू। जवाक उसे परण्य-पापड चाचोगे उठा मे इन 


जु 
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होने लगी तो फिर पुण्य-पापके फछसे अबा[्‌ वह संसोग-आरी *, में तने 
लक्ष्मी, पतिछ्ता इत्यादिमें तुब्छता माटउम होने को तो देसगे आश्चर्य 
ही क्‍या है? 
पुण्य-पापके भाव ओर पुष्ण-पायफ़ें फछ सत्र उस झमरके दूदे 
टुकड़ों जैसे ही भासित होते हैं। उन शुभागुभ परिणामोंकों निकल 
फेंकनेमें कुछ विलम्ब हो जाता है किन्तु इसका अर्थ यह नहीं हे कि वे प्रिय 
हैं अथवा उन्हें रखनेका भाव है। अपनेगे पर पदार्थोक्ों भिन्‍न मानता 
है। और उन्हें भिन्‍न मानते ही परमें तृच्छता भाशित द्वोने लगती है 
ओर महत्ता नहीं भासती है उन शुभाशुभ भावोंकों संग्रट कर रखनेका 
भाव नहीं है किन्तु उन्हें दूर करनेका ही भाव है। ऐसा भिन्नत्व विवेक 
होने पर अल्प कालमें मुक्ति हुए बिना नहीं रहती। पुरुषार्थमें कुछ 
कमजोरी है इसलिये अल्प राग-द्व प पाया जाता है, उसे दूर करनेमें कुछ 
विलम्ब होता है, किन्तु क्रमशः स्थिरताकों बढ़ाकर केवलज्ञान प्राप्त 
कर लेगा। यह भिन्‍नत्वके विवेकका माहात्म्य है । 
बह ज्ञान अनादि संसारसे जिसका वन्धन हढ़ता पूर्वक बेचा हुआ 
है ऐसे ज्ञानावरणादिक कर्मोका नाश होकर विश्वुद्ध हो गया है, रफुट हों 
गया है। ज्ञानावरणीयका नाश किया अर्थात्‌ ज्ञानावरणीय आदि जो अ8 
कर्म हैं सो मैं नहीं हूँ, इसप्रकार उससे भिन्नत्वका विधेक किया, और 
इससे श्रद्धा और ज्ञानसे क््॒ोका नाश किया है, तथा क्रम: स्थिरता 
करके संपूर्ण नाश करेगा। इसप्रकार विवेकसे ज्ञानमें विशुद्धता हुई। 
स्पष्टता हुई और जब ज्ञान यह मानता था कि--जो कर्म हैं सो मैं है 
तव वह सम्पुटित-वन्द रहता था, वह परके साथ एकमेक रहता था 
इसलिये ज्ञानकी कलियाँ संकुचित हो गई थी। अब प्ृथक्‌ विवेक किया 
है इसलिये ज्ञानकी कलियाँ भीतरसे विकसित होकर खिल उठी हैं। 
शरीरादिक तथा पुण्य-पापको अपना मान रखा था इसलिये जाते 
संकुचित था, किन्तु जब यह्‌ मान लिया कि जो शरीरादिक हैं सो मैं नहीं 
हूँ, तो ज्ञान अलग हो गया और वह॒ विकसित हो गया। पराश्रयभावभी 
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त्याग किया कि ज्ञान खिल उठा। विदेक जाबुत हुआ कि ज्ञानकी 
संकुनित कछी पुनः विकसित हो गई। चाहे चक्रवर्तीका राज्य मिछ्े 
या तीर्थंकर पद प्राप्त हो, किन्तु वह सव कर्मकृत है वह मेरा स्वरूप 
नहीं है; मेरा चंतन्य न्ानकुड स्वरूप परने भिन्न है, इसप्रकार ज्ञानकी 
कली खिलना हो आत्मधर्म है। धरीरादिकों अपना मानकर ज्ञान उसमें 
मे रहा किन्‍मु जहां विवेक जादूत हुआ कि यह में नहीं हूँ वहाँ जान 
अपनेमे रमण करने छगा। इसप्रकार स्वपरके पृथवत्वका विवेक जागुत 
द्ीने पर ज्ञान अपनेगें रमण करने छूगा, अर्थात्‌ ज्ञानकी कछठी खिल 


हे न 
उद्या>हपट्ट हा गदइट । 
न 


लू 


ग्रद्यपि ज्ञानमे अनन्त जेग्रोंके आकार आकर झलकते हैं, तथापि 
गन अपने ह्वरूपमें ही रमण करता है। ज्ञानमें सब कुछ ज्ञात होता 
है, किन्तु सम बह पररकूप नहीं हो जाता । पराश्षयमें स्थिर होने वास्यय 
जान, यह पृण्य मेरा है, यह उन्द्रपद मेरा है इत्यादि मानकर पर 
पटार्थ्म रमण कर रहा था, उसका जहाँ विवेक जायूत दमा कि यह 
पर पदार्थ मेरे नहीं हैं, किन्‍तु मेरा तो ज्ञानस्वभाव है, धाति-स्वनाव 
और मेरा राव सप्तम ही है, ऐसा स्वाश्नय होनेसे वहाँ आन 
जपनेस रमण करने छूगा। मेरा आत्मा असयोगी है, मेरा मृल्यथन मुसमे 
हे है ग सा साना कि पराक्षयता छूट गई, और अपना फ्रीड्राबन आस्मा 
हे एवामात्र रह गया, दूसरा कोई स्थान नहीं रहा । 

घरीर, बसख्ष और शिसो वेषम घ्स नहीं है, किसलूं बह आारम- 
स्वम्पक विधेवार्म है। जैसे जपने हासथसे परिश्रम पूर्वक बनाई गई रसोई 
गाज लगमों है, इसीप्रकार अपने परका रघभायव अपने ही हाचरा अर्णावृ 
पर्पायत प्रद करफ जो जाकदयुत्ा धर्म होता है सो का ग्वश्न 


उपता 7, भोर वह सुसदय माजन छाता है, बहा सच्चा पंच 2, थय 


५ 


+ 


लअब जपम है। जय रपनादकी ने परहिचाव जार परी अपना झाप 


नर 


मरा गण चिप झाोर चिब्यापिया है सर मम पदांय मम! 
हे ९ ५ 


९६ या है च पिजज तवे पर च स्‍ बच्चों जज  ब्य उ. .। 


का 
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वध “मोतियन थार भरावे” का गोत गाया जाता है, इसी प्रक्रार 
सम्पक जानी जीव भर्विष्यमें सिद्ध होने बाला है, अनी वह सिद्ध नहीं 
है, फिर भी भावनाकी प्रवछतासे अभी भी वह वह कहता है कि में सिद्ध 
हैं। द्रव्यपेक्षास ही तो सिद्ध हूँ ही किन्तु में पर्यायने भी सिद्ध हूँ | द्रव्यह॒ध्रि 
द्रव्य और परयविके भदकों नहीं देखती । वह भावनाको प्रवलूतान कालके 
अन्तरको वीचमेंसे निक्राल्व देती 


वह जानथीर हैँ, स्वपरछो जानता है, बह अपने भावोंकों जानता 
है और परके भावोंकों नी जानता है; अनुऋूछता, प्रतिकूछता, सिर 
प्रभंगा इत्यादि सव कुछ जानता है | ज्ञान ऐसा विचछक्षण है कि वह 
पदार्धकों चहूँ ओरसे जानना? फिर भी कही राग्र-द्व यथा क्रीोध-मान 
इत्यादि नहीं होने देता। किन्तु सब ओरसे जानकर ज्ञान भीतर हे 
समा जाता है। बह ऐसा घीर है। ज्ञान सब कुछ जानता है तथावि 


च्् हेड 


दर रा 


बाही राम-द्र पक्ती आकृछता नहीं होने देता जेसे आामका पेद ज्यों ज्यी 
फलता है स्यों तयों नीचेको तमता जाता है, देसी प्रकार यथाथ ज्ञान ज्यों 
ज्यों बिकासको प्राप्त होता है त्यों त्थो भीवर समाता जाता है। सच्चा 
जान भीतर समाता है और अज्ान बाहर फंछवता है। अनजाने विकार 
होता है और विकारगे बाहर प्र्य-पाव फलित होते है 


है, थे पृष्य-परापत 

5 बाटरकोीं और फेल झाय है। हंसते सिद्ध झा दि अनजान / दाहर 

फूलता है, जोर तान ग्वाजिल हान पर परराश्चद्स शटकार भीवर समा 
शाता है, इसलिय बढ़ धीर है। 

जान उदाल है, उच्च है, और उदार है, अर्थात्‌ चीयरन 


जितना ज्ञान निकाला जाये तो भी बट कम सएँं। लोजा। झा सम्य ।- 
शान वियका प्रवट्ठ जा वहां याति जाये जिया बे, हया, ३... 


के  ई४ कक 5हैं 


नाते जनाकूड है। इस प्रचार घार, सदा, जोर जवाब... चित ,च 
पक जात विद्धास ऋरता हे । 
झोच जोर जजोचपत सोच टोष पर चच्ताव हु: बांदा 4 97 


बाई ७, ह कक टकक डे अं हक 


पे बय पिया विविध स्जाग सू॑कार ना ८ 
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हे उसकी वह तमरकार कस आना घाव थे पे! कह ता !, 
इसो प्रकार सवा दोतो कसीती वावय रवाबकोी बाल वा 6४, इसी *य 
कर्म पता स्पष्ट झूम परम करे । है। पढे पर । वर में उससे कि 
है, इस प्रहार सिन्नवका जावे बवाब जान है । सा जाने सम्प | द्िकी 
होता है। मिथ्या-ट्टि ऐसी शिद्वाकों नहीं जाकता। 


अब जीव-अजीव छा एक रूप नर्णव करत टें:-- 
अप्ाणमयाणंता मृदा दु परणवादिणों केईं। 
जीवमज्ञझवसाण कम्म॑ च तहा परूविति ॥ ३९%॥ 
अबरे अज्ञवसाणेसु तिव्पमंदाणु भागगं जीव॑। 
मण्णंति तहा अबरे णोकम्म चावि जीवोत्ति॥ ४०॥ 
कम्मस्पुदयं जीव॑ अबरे कम्माणुभायमिच्छ॑ति । 
तिब्वत्तणमंदत्तणगुणेहि जो सो इवदि जीवो॥ ४९ ॥| 
जीवो कम्म॑ उहय॑ दोण्णिवि खल केइ जीव मिच्छेति | 
अबरे संजोगेण दु कम्माणं जीव मिच्छेति ॥ ४२ ॥ 
एवं विहा बहुविहा परमप्पाणं वर्दृति दुम्मेहा । 
ते ण परमइवाई णिच्छयवाइहि णिहिड्ठा ॥ ४३ ॥ 


अर्थ---आत्माको नहीं जानते हुये, परको आत्मा कहने वाले कोई 
मूढ, मोही अज्ञानी तो अध्यवसानको, और कोई कर्मको जीव कहते हैं। 
कोई अध्यवसानोंमें तीत्न-मन्द अनुभागगत॒को जीव मानते हैं, और कोई 
नोकमको जीव मानते हैं। कोई कर्मके उदयको जीव मानते हैं। कोई 
कर्मके अनुभागको- जो अनुभाग तीब्र मन्दपनेरूप गुणोंसे भेदको प्राप्त 
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होता है वह जीव है ऐसा मानते हैं कोई जीव और कर्म दोनों मिले 
हेये को भो जीव मानते हैं, और कोई करममके संयोगस ही जीव मानते 
हैं। इसप्रकार तथा अन्य अनेक प्रकारके दुव द्धि--मिश्याहट्टि जीव परको 
क्षात्मा कहते हैं; वे परमार्थवादी अर्थात्‌ सत्याथंवादी नही है, ऐसा निश्चय 
(मत्यार्थ) वादियोंनि कहा है। 

अब वहां जीव-अजीवका एक्रन्रित नाटक हैं। 


आत्म पदार्थ क्या हूँ के गुण क्या हैं और उसकी अब्रस्था 
क्या हैं, इसे ने जानते हुये परके आश्षयने अपना गुण माननेवाले कोई 
मदद आत्माकी ओरस असावधान क्षज्ञानी ऐसा मानते हैं कि जो 
अध्यवमान हैं सो जीव है। कर्मके तिमित्तके आधीन होनेसे जो भाव 
होता है सो अध्यवसाम कहलाता हैं। आत्मा मात्र ज्ञाना हैँ, उसे 
भूलबार कर्म नि्मित्तक पृण्य-पापके भाव होते हैं, उसमे एकल्वबुद्धिस 
मानता है कि जो यह अध्यवसान है सो ही में हैं। इस प्रकार कर्म 
निम्मित्ताधीन होनेसे जो अध्यवसान होता है, उसे आत्मा भसाननेबानद 
और उस अध्यवसानको अपने छिये सद्भायक्र माननेवाले मद - अज्ञानी है । 

वो कर्मको जीव मानते हैं, वे कहते है कि यदि कर्म कार सो 
नववानक पास जा सकते हैं. और इस प्रकार कमंसे गरुण-»।/भ मानते 
ह किन्तु यह बात मिथ्चा हे। सामसे भगवान पास नहीं पे चत, 
फिलतु पमे और आरा वया है इसकी लिप्त प्रतीति करने पर भगव!न 
जात स्थस अपने आत्म भगवानके पास फुचा जाता हैं। छब्र सब 
अपुर्ण है तब तथा निमिन्ष जाबे बिना भटटी रंगे, फिलसु सदि स्खथे ने दम 
ता विमित बचा छाव कर सकते हू? पुष्य कघस अचक जोर भगवान 
मिले किन्तु अपन जात्ममगवानवों प्रतीति की की इसाॉव्यरे वन 


पाप्त नहीं हुआ। जहकमका सात्मा माननेबाले सनावू कतस 


है. थे 
भोषभदाज, फव जात्मी माचचचाोल, पास याच्मी उोचपेज। हक 
हवा भानचबोल के कम मा भाग 4 | ता पे जॉधे । # 5 


भजनोी मर ह। 
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पैर शेन्‍-मनद पहय वाह नाइकद होती नाना १। 88 
भा ते "सभा । मी इ-.ठ0 वोह वजभाववव ही साल 7 कई ने 
अनु और तो गन जात सा परणाव | पाय योप शी का स्गाए 
परिर्तनकी जात्सा सानने वा तब उसे होम सार्वित । ॥ भीम:८। 

कोई नोकर्मीं अवा[ सरोरझ हो जातमा गत ॥। नो 
शरीर, खो, पुत्र, एुएुम्य शत वन स्पा ही सर मानते हैं करत 
बह वास्सस् सुरा हों हैँ। मरीर जोर जात्मा दोनों पूृथरार पद हैँ। 
पर पदार्थ आत्माहीं सुरा सही ८ सकते । जाहाक़ा हुए आत्मा हैं, 
बह बाहरगे नहीं आता, किस्तु तह कहता मात रे 

अज्ञानी मानते हें कि-शरीर पुर हरनेरो आत्माकों छाभ दीगा 
और शरीरके सुसानेस आत्माकों हानि होगी, इस प्रकार अपनेकी जड़का 
रखबाला मानता है और समझता है कि उन्हें जैसा रगेग्े बेर रहेंगे 
किन्तु यह बात सर्वथा मिथ्या दे शरीरके पुष्ठ होने वा सूरानेश आत्माको 
कोई लाभ-हानि त्रिकालमें और तीनलछोकमें नहीं ही राकती । पर 
पदार्थसे आत्माकों हानि-लाभ हो ही नहीं सकता। शरीरसे आत्माकों 
हानि-लाभ मानने वाला शरोर और आत्मार्क कार्यकी एक मानता 
है,-किस्सु वह मिथ्या है, क्योंकि दोनोंके कार्य एक नहीं किन्‍त 
सर्वथा भिन्न हैं। 

अज्ञानी मानता है कि माल टाल खानेरे शरीरमें द्ान्ति आती 
हैँ और सशक्त होनेसे आत्माको स्फूर्ति मिलती है। ऐसा मानने वालेकी 
यह प्रतीति नहीं है कि आत्माकी शक्ति आत्मा पर ही अवरुम्बित हैं। 
बह अज्ञानी तो शरीर और आत्माको एक ही साथ ढकेल रहा है । 
उसे यह पता नहीं है कि आत्माकी सम्पूर्ण शक्ति आत्मामें और जड़की 

जड़में है, किसीकी शक्ति किसीमें नहीं आती । शरीरको आत्मा 

वाला मूह हैं। शरीर तो अनन्त रजकणोंका पिड है, वह रजकणोंका 
पिड आत्माके साथ रहता हूँ ऐसा मानने वाला यह नहीं समझता कि 
आत्मा ऐसे शरीरसे रहित अशरीरी, चैतन्य मूर्ति तत्व है इसलियें 
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वह मढ़ हूँ अग्ानी 

ई पुण्य-पायके उदथकों जीव मानता है, कोई साता-असातारूप 
हीतिवालि कर्मके भेदकों जोब मानता है, और कोई आत्मा तथा कर्मके 
मिलनेको जीव मानता हूँ । 


कोई करके संयोगकों ही जीव मानता हूँ किन्तु मेरा स्वभाव 
फर्म छेकर नहीं और कमका स्वभात्र मेरे कारण नहीं है। दोनों 
सर्ववा पृथऋ-वृथरू पदार्थ हैं। कोई कहता है कि मस्तिप्कमें विचार 
धक्ति हैं, इसलिये कर्मके संयोगस जीव है, यह सिद्ध होता हे। किन्तु 
बात्माकों नहीं माननेबले ही ऐसा मानते हैं। उन्हें यहु तो विचार 
परना चाहिये कि जड़के मस्तिकर्मे विचार होते हैं, था विचारोंके 
जाननेब्राझिक व्यापारमें ? विचार ज्ञानकी पर्याय है, इसलिय बह कत्मार्मे 
ही होती है। जड़को लेकर ज्ञानका व्यापार नहीं होता, इसलिये लानका 
व्यापार आत्मासे होता है। इससे सिद्ध हुआ कि कर्मके सयोसर्स जीव 
नहों है, किल्‍तू जीव स्वयं अपने आप ही स्वतः हैं । 


जनानी जीव आत्माकों किस प्रकार मानते हैं, सो यह आगे आठ 
शठम कहा जायेगा । इस जगतमें आत्माके असाधारण छद्षणकों न 
जाननेक कारण नपु सपत्यस अत्यन्त बिमूढ़ होते हुए, तात्यिक-परमसाथ्- 
भू आमायी नही जाननेवादिे अनेक अज्ञायीजन विविध प्रकारस परका 
थी आत्मा कहते (बचत ) है । 


जहयाका गान छक्षण असाधारण है, शवौत्‌ उसका किसीक शाप 
भेज न साता। ज्ञान छत्तण किसी जह़मे या परमे नहीं पाया झाया 
पुठ भाग जायका, कुछ भाग जन्च अगोंका जीर कुछ भाव चतत्येद्व 
कर जहक सच गटयोग करे झाषर उस नहा चचता, फिल्-ूँ जब्त 
जिन वेक्यका थाने उद्धण सुस्पठ् है, उत चंतत्यवय अवादाप्य दान 
पभ ऐ। जाना उते है आर सात उप्तकों छल्यय है । पर पज्यल 


पेषपे दादा 5पूण 0 गण जीर भेधी चदुच जअप्मग पर ए[ दबे । 
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कोई तीक्न-मन्द प्रण्य-पापके भावकों जीव मानते हैं। शुभाशुभ 
भावमेंसे शुभभावको अच्छा और अशुभभावको बुरा मानते हैं, किन्तु शुभ- 
अशुभ और तोब्र-मन्द भाव सब परभाव हैं, पुण्य-पाप भावके रसके 
परिवतंनको आत्मा मानने वाले तथा उससे लाभ मानने वाले भी मूढ है। 

कोई नोकर्मको अर्थात्‌ शरीरकों ही आत्मा मानते हैं। और वे 
शरीर, खी, पुत्र, कुटुम्ब एवं धन सम्पत्तिमें ही सुख मानते हैं किन्तु 
बह वास्तवमें सुख नहीं है । शरीर और आत्मा दोनों प्रथक्‌ पदार्थ हैं। 
पर पदार्थ आत्माको सुख नहीं दे सकते। आत्माका सुख आत्मा हैं, 
वह बाहरसे नहीं आता, किन्तु वह कल्पना मात्र हे । 

अज्ञानी मानते हैं कि--शरीर पुष्ट करनेसे आत्माकों लाभ होगा 
और शरीरके सुखानेसे आत्माकों हानि होगी, इस प्रकार अपनेको जड़का 
रखवाला मानता है और समझता है कि उन्हें जैसा रखेंगे वेसे रहेंगे 
किन्तु यह वात सर्वथा मिथ्या है शरीरके पुष्ठ होने वा सूखनेसे आत्माकी 
कोई लाभ-हानि त्रिकालमें और तीनलोकमें नहीं हो सकती। १९ 
पदार्थसे आत्माक्रो हानि-लाभ हो ही नहीं सकता। शरीरसे आत्माको 
हानि-लाभ मानने वाला शरीर और आत्माके कार्योकों एक मानता 
हे,-किस्तु वह मिथ्या है, क्योंकि दोनोंके कार्य एक नहीं किन्तु 
सवंथा भिन्न हैं। 

अज्ञानी मानता है कि माल टाल खानेसे शरीरमें शान्ति आती 
है और सशक्त होनेसे आत्माको स्फूति मिलती है। ऐसा मानने वालेको 
यह प्रतीति नहीं है कि आत्माकी शक्ति आत्मा पर ही अवलम्बित हे, 
वह अज्ञानी तो शरीर और आत्माकों एक ही साथ ढकेल रहा हैं। 
उसे यह पता नहीं है कि आत्माकी सम्पूर्ण शक्ति आत्मामें और जड़की 
जड़में दे, किसीकी शक्ति किप्षीमें नहीं आती | शरीरकों आत्मा मानने 
वाला मूढ है। शरीर तो अनन्त रजकणोंका पिंड है, वह रजकणोंका 
विंड आत्माक्के साथ रहता है ऐसा मानने बाला यह नहीं समझता कि 


आत्ना ऐसे शरीर रहित अशरीरो, चैतन्य मति तत्व हैं इसलिये 
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बह मूह है अजानी हूँ । 

कोई पुम्ब-परायक्रे उदयको जीव मानता हूँ, कोई साता-अम्नातारूप 
होनेयाले दार्मक्त भेदकों जीव मानता है, और कोई आत्मा तथा कर्मके 
मिलनेक्ो जीव मानता हूँ । 


कोई कर्मके संयोगकों ही जीव मानता है किन्तु मेरा स्वभात्र 
फर्म छकरर नहीं और कर्मका स्वभाव मेरे कारण नहीं है। दोनों 
संर्वधा पृथझ-पृथक पदार्थ हैं। कोई कहता है कि मस्तिप्कमें विचार 
घधक्ति हे, इसलिये कर्मके संबोगस जीव हैँ, यह सिद्ध होता हे । किन्तु 
लात्माकों नहीं माननेवझे ही ऐसा मानते है। उन्हें बह तो विचार 
करना चाहिये कि जड़के मस्तिक्रम विचार होते हैं, बा विचारोंके 
जाननेबादेक व्यापारमं ? विचार ज्ञानकी पर्याव हैं; इसलिये बह आत्मामें 
है होती है; जड़को लेकर ज्ञानका व्यापार नहीं होता, इसलिये जानका 
व्यापार आत्मास होता है। इससे सिद्ध हुआ कि कमके संबोगस जीव 
नदी है, किन्तु जीव स्थयं अपने आप ही स्वत्तः हैं । 


जानी जीव आत्माकों किस प्रकार मानते है, सो यह आगे आठ 
पोडस बाहा जायेगा । इस जगतमें आत्माके असाधारण रक्षणयतर ने 
जानने कारण नपू समकत्यन अत्यन्त विमृढ होते हुए, तात्िक-पर माथ्थ- 
जूते आतमाकोी नहीं जाननेवालि अनेक अज्ञाचीनन विविध प्रकारस परकोा 
भी जातना बाहते (बकते ) है । 


त्माका यान छू्यण असाधारण है, जवाब उका किशोक ये 
मे बा ददता। ज्ञान ऊत्तग विसी जड़मे या परम चट्ी पाया मादा 
छठ भागे जाया, बाछ भाग जन्व जगोंकों जोर कुछ भाग चक्यपत 
डर अर साच सरयोग करएे जाव लत्तण नव बचयों, विललु जब्त 
नि पक्यत जाच उन सुत्पए् है, उत्त चंतच्यत ऊतायारपद पदाण 
धेष है। समा पे है योर जोन उत्तवव सवार्भ टै। बह एचाथ। 


2०% कह 
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जैसे गुड़ और मिठास अभेद है, दसीपकार गुण ओर गुणी अभेद हैँ । 
क्रोध विभाव है, ओर विभाव दु.रा हे, ओर आातगुण-गुराझप है, दगलिगे 
क्रोधादिसे भिन्न आत्माका ज्ञान लड्ण निर्दोधि है। विभाव थी आत्माका 
सक्षण नहीं हे तो फिर शरीर मन बाणी दुल्मादि आत्माका छक्षश 
हो ही कहांसे सकता है ? इसलिये उन सनसे भिन्‍ने आत्माका जाते 
लक्षण सर्वांगपूर्ण-निर्दोष है। ऐसे आत्माके असाधारण लक्षणकों न 
जानते हुए नपु सकपनसे अत्यन्त विमूड़ हो रह हैं। आचार्यदेव कहते 
हैं कि तू भीतरसे जागनेका पुरुपार्थ न करे और परको अपना मानकर 
उसमें सुल् माने तो तू नपुसक दे पु्पार्थहीव है। आचार्यदेवने 
नपुसक कहकर कुछ कठोर विशेषणका प्रयोग किया है तथापि उनके 
इस कथनमें करुणा विद्यमान है। जिसे धर्मकी प्रतीति नहीं है और 
जिसे यह खत्रर नहीं है कि आत्महित क्या है, स्वतंत्रता क्या है और 
आत्मवलू क्या है, वह अपने ज्ञानस्वरूपकों भूठकर परको अपनों 
मानकर, अपने आत्मवीयंको न मानता हुआ नपुसवा हो रहा है। 


मेरा आत्मवल पुण्य-पापके विकारकों क्षणभरमें नष्ट करनेवाला 
और केवलज्ञान प्रगट करनेवाला है । ऐसे अपने स्वभावकों न जानता 
हुआ अत्यन्त विमूढ़ होता हुआ नपुसक है। 


आत्माके स्वरूपको न जाने और अज्ञानी बना रहे तो उसके 
फल स्वरूप नपुसक और निगोदमें जाना होगा। उसे कोई भान नहीं 
है, इसलिये इन्द्रियोंको हारकर एकेन्द्रियमें जायेगा, निगोदका फल प्राप्त 
करेगा। वहाँ मात्र नपुसक वेद है, वहांसे अनन्त कालमें भी निकलना 
केठिन हो जायेगा। इसलिये यहाँ तत्वको पहिचाननेका उपदेश है। 


यह सबसे पहले जानना चाहिये कि आत्मा क्या है, और उसका 
क्षण क्या है। शरीरका प्रत्येक रजकण आत्मासे भिन्न है और वह 
रूपी है। पुण्य-पापकी वृत्ति आत्मस्वभावमें नहीं है इसलिये उर्ते 
अपेक्षासे वह रूपी है, ओर जड़ है। उन सबके वीचमें आत्मा एक 
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अदपी चंतन्य पदार्व है, उसका परिचय प्राप्त किये बिना एकाग्र कहाँ 
टांगा ? पदार्थका परित्रय प्राप्त किये बिना पदार्थ एकाग्रता नहीं 
हैता; और एकाग्रता हये बिना धर्म कहाँसे होगा ? हित कहाँसे होगा ? 
क्षोर मुय्र काद्ने होगा ? यदि आत्मस्वभावका परिचय करके, श्रद्धा 
करके उसमें ट्थिर हो तो धर्म हो। 


भीतर भगवान आत्मा कोन है, उसका असाधारण लक्षण जाने 
बिता तत्लझों उह्िवान नहीं हो सक्रतों। आत्माका ज्ञानस्वभाव है 
एनका अ्थे यद्ग नहीों है कि थास्त्रके पन्‍्ने ज्ञान देते हैं, किन्तु ज्ञान 
जाने जात्मात्र ज्ञान खनावमेस ही आता है। ज्ञान आत्माका 
अमाधारण क्षण है, बर्थात्‌ वह विभक्त नहीं है। थोडा ज्ञान ग्रुरुसे 
प्राम हो, थोडा गास्त्रस प्राप्त हो, जीर थोडा आत्माते प्राप्त हो, इस- 
प्रकार नानरत्नाव एकत्रित होता हो सो बात नहीं है। किन्तु 
आन्नावा ज्ञान-रबभाव अनादि अनन्त रत: है। बह किसी परसे प्राप्त 
गही दोता हसे कोई पर दे नहीं देता, में मात्र अपने रबत, आानके 
द्वारा भानमें जानता हूँ। जान वहीं घरीरादिमे, या आन्तरिक बूचिय्रो- 
भे विभका महीं है। है प्रभु? यह शरीर, इसके अंग प्रस्यंग और 
प्रड्ादि तू नदी है। तू तो असाधारण ज्ञान गुणरुप है। असायारण- 
की आने यह है कि बढ आत्मा ही है, अन्यत्र नहीं। जो सामान 
जम नहीं की सता बढ़े असाधारण है। घरीरादि सथा रगादि 
आर्नास अझवे हत सकते इसलिये ये जआात्माका लक्षण नह | । 


बवधिर्स जात्मस्वबाबकों ने जाननवारे, उसकी धद्धा ने बर्त 
थे। | हदी उसके रस्विर से छोनबाड सप सके है। परण्य-पौव ऊो ५७५ 
(88 5 सात नह) प। में तो वित्य चिदावच्द स्वीधाज है । सख्त 
पे दिबर व है, मत परम सात्मयव्न ूवाभंदारा जप्तेच 88 280५ 
है ना आवाबदेव पल है| 

फन्गाव जा जाधारिद अर्यों पद है बट ऋूधाव है 


अब 
हु है 
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अपरम है । मेंस ज्वस्प लावा # पे (कक 5 [व ध्यर हक, सेना 
ने मानवेवाके, पर बद्ांहो बना मात है, बच है संवापकानत्ा 
पहिताना-सात्म लछको क.पे वा, वधाकि जे तरह बोह मन : वा: 
को अपना मानकर उस्सोग्रे थ सिर वो रोच दे ह5 है, सा कन्‍्माक 
अनन्त अहृपी यलको रोककर वर्ष दीव ४ मेष है, मामा वर्ग भि्न 
एक संतन्यमतति हे, फुग-पाय आजमा नही; आजाढा हुक आर्मी 
हे । किन्तु आात्माफा हित कया दो? आगाका गुत का है? और 
भात्माकी स्वतंत्रता क्या हें? दसे ने जानते धडे वपुसक हे। 


आचायंदेव करुणा करके कहते हें कि हु अनादि अनन्‍्य ए, और 
तेरे गुण भी अधिनाशी ए। तू भीतर अनन्त गुणों परिणुर्ण हैं, निर्दीध 
वीतराग स्वरूप है, और क्षणभरमें केवडजान तथा परमात्मा दक्शा प्रगट 
फर सके; ऐसा है; उसे भुछफर हु इस पर पदाज्ोर्मि सद्ीं के गया 
है ? यह सदोपरुण तेरा स्वकूप नहीं है, उसमें बी दीन ट्ोकर यों 
अटक रहा है ? तू अपने स्वरूपकी प्रतीति कर । 


बहुतसे विमृढ़ जीय परमार्थभूत आत्माको ने पहिसाननेवाले, तत्व 
हेष्टिको न समझनेवाले नपु सक होते हें, अर्थात्‌ वे निगोद्म जाते हैं । वे 
वर्तमान तत्त्वहष्टिको नही समझते पसलिये नपु सक हैं, और भविष्यमें भी 
नपु सक होंगे। वे आलू सकरकन्द इन्यादि निगोदमें जायेगे। स्मरण रहे 
कि आलू सकरकन्द इत्यादिमें भी आत्मा हे,-चंतन्य है, उसे मिगोदिया 
जीव कहते हैं, जो कि मात्र नपुसक हो होते हैं। 

देवोंमें श्री और पुरुष दोनों होते हैं, नपुसक नहीं होते । नरकमें 
मात्र नपु सक हो होते हैं। जो जीव मनुप्यभव प्राप्त करके महा हिंसा 
करते हैं, गर्भपात करते हैं, मदिरा मांसका सेवन करते हैं, और कोडलिवर 
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नो वह मोक्षमें जाता है। नियोदका काल अनन्त है। चसका काछ दो 
हुनार सागर हो है। आत्मतत्व परस निराला है, उसे नहीं जाना और 


पात्मस्थनावसे विरोध भाव किया सो बह निमोदर्मे जाता है। वीचमे दो 
प्र 


ह 
एक तो मोल अवस्था इसरी निमोद अदस्था-दोनों परम्पर एक दूसन्‍स 
संधा विपरीत है। मोक्ष दया सादि अनन्त हे और नियोदर्मेस अनंतानंत 


हाल़में निकछना कठिन होता है, इसलिये यदि तत््वपरिचय न किया तो 
निमोदमंस सलिकछूकर अनम्तकालमें भी व्ट आदि दो इन्द्रियका भव पाना 
भी कठिन हो जावेगा । यदि तत्त्वकों समझ छे तो मोक्ष और तत्वकों न 
समझे तो निगोद है। बीचमेंस चसका काछ निकाल दिया जाये तो सीझा 
निमोद ही है और तत्त्यकों समझनेके बाद जो एक दो भव होते हें उन्हें 
निकाद दिया जाये तो साधा सिद्ध हो है । 


कप 


नरब'की अपेक्षा निगोदम अनन्तयुणा दूख है। बाह्य संग्रोग दु.खकरा 
फारण नहीं है, किसु जार वी मदता ही दुःख है। ऋग्निम सुख्स जाना 
दुश्त नहीं है विन्‍तु बह प्रत्किलता मुझे होती है हसप्रकार माह करना 
त दू खहै। हसप्रकार अनुमछताम बाह्य युविधाओंके साधन मिख्नस 
सू्र नहीं होता, विरसु उसमेस भुस सुख होता है, इसप्रकार महल 
परपना वारता है, विच्तु बह सुर नही, दुःख ही #। 


बटत बड़ा सम्पियाी हो, सभी प्रकारका बाह्य सुदिशा न्‍7। 
जोर मिर्पर पला घूम रहा हो, उसमे सू्त मात रह है, गतचां धार 
सुर इसी चनवभ आया होी। विरूत भाई जैसे पतमे चार प+ ,।.। 
है की प्रकार चार मचिसकी चार पायोबादा पर्या वर छिर पर एस 
खत है, इसत््य सम सुर घाषना रे सपने थी बकर। १ है ते 
है, अच्यवा सोथा निभाइम आादगा कि हरा फिर से र। [: 0 वां * 


धन व जायेगा । 


77 ब्ट्लड्ई , 4८ $ 
भचम ३5 मरा कर हैं चि कवर 
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करना तेरे हाथकी बात नहीं है. हारना-जीतना पूर्व कृत पाप-परष्यके 
अनुवर होता है, राजाओंमें जो लड़ाई होती है उसमें वे जीतते हैं या 
हारते हैं सो यह पूर्व कृत पुण्य-पापके योगानुप्तार होता है; वर्तमान 
प्रथल्लसते जीतना-हारना नहीं होता, किन्तु आत्मधर्मकों प्रमंट करता 
आत्माके वतंमान प्रयत्नके हाथकी वात है। 


अज्ञानी कहता है कि राग-द्वेय रूप मलिन परिणाम ही आत्मा 
है। मलित भावसे भिन्‍न आत्मा दिखाई नहीं देता, जैसे कालेपनसत 
भिन्‍न कोई कोयला दिखाई नहीं देता । 


पुस्तक, दवात, कलम इत्यादिमें राग-द्वेब नहीं होता, क्योंकि जिसमें 
ज्ञानगुग, शांतगुण, निर्मलगुण नहीं है, उसमें विकार भी कैसे हो सकता 
है? तातार्य यह है कि जिसमें गुग होता है उसीमें उससे विपरीत हपे 
अवग्ुग होता है। ग्रुगका विपर्यास ही तो अवगुग है राग-द्वेप आत्माके 
भुगकी विपरीतता है। जिसमें शांत गरुग क्षमा गुण ज्ञान गुग न हैं। 
उसमें राग-देय ओर क्रोवकूप विपरीतता भी नहीं होती, इसलिये 
अवगुग आत्माकी पर्यायमें होते हैं किन्तु वे आत्माका स्वभाव नहीं हूँ 
क्योंकि वह गुणकी विपरीतता है, इसलिये जो अवगुग हैं सो आत्मा 
नहीं है, किन्तु आत्मा, अवगुणसे अलग है। उस अवगुणरूप बिपरीत॑- 
तासे भवका अभाव नहीं हो सकता और मुक्ति नहीं मिल सकती। 


कोई अज्ञानी कहता है कि अनादि जिसका पूर्व अवयवब है, और 
अनन्त भविष्यका अवयब है, ऐसी जो एक संसरणरूप ( अ्रमणाहप ) 
क्रिपा है सो उसझृणमें क्रीड़ा करता हुआ कर्म ही जीव है, क्योंकि 
कर्मस्ते भिन्‍्त कोई जीव देखनेमें नहीं आता, इसलिये कर्म ही जीव है। 


जैसे राम-द्ेपके भाव किये हों उसी प्रकार कौआ कुत्ता बिल्ली 
इत्यादिके भव मिलते हैं, इसका कारण पूर्व अवयव अर्थात्‌ पूर्वक्ृत कर्मकी 
फल हैं। अन्नातीकों कमसे भिन्न आत्मा नहीं जमता। उसकी समझें 
कर्मते भिन्न अक्रिय ज्ञान स्वरूप आत्मा है वह नहीं बैठता; 
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आत्मास निन्‍न जो कर्म है सो वही अज्ञानीकों दिखाई देता है। 

एक अभिप्राय ऐसा है ४ पूर्व अवबब अथवि अनादिकालके 
कर्म वधि हैं वे अब कंसे शूट सकते हैं ? कितु भाई ! वे कर्म तेरी भूछके 
कारण बंध हैं तरी भूछकों लेकर हो तू परिश्रमण कर रहा 
बोरासीका चवकर भी तेरी भुलके कारण छूग रहा है, इसलिये तू अपनी 
भूठकों दूर करतो कर्म छूट जावेगे। परिशन्रमण करनेमें कर्म तो निमित्त 
मात्र है। नूने अपनी अनादिकालीन भूलकों नहीं छोड्ा इसलिये तुझे 
परिभ्रमण करना पद्द रहा है; कितु जिसे अपनी भूलकी खबर नहीं है 
बह यहू मानना है कि-यह कर्म ही मुझे परिशत्रमण करा रहे हैं और 
कम ही पराधीनतामे डाले हुए हैं। 


82% 
पे 


से एक मनृप्य किसी धर्मशाल्यर्मं गया और वहाँ अधिरे कमरमें 
बछा गया, कपरेयेा मब्यमें पत्थरका एक खम्भा था, उसे देखकर बह 
समझा कि यह कोर्ड मनप्य है-चोर है; वह उसे पकड़ गया और उस 
मनृप्यरूुप माने हुए पत्थरस छिपड-छिप्ठ करने छगा थोड़ी ही देर 
बहू पत्वर उस मनुष्य पर आ गिरा, फिर क्या था ? बह मनुप्य नीचे 
जौर पत्थर उसकी छाती पर ? तब बहू मनुष्य बोला कि भाई  सू कीता 
जीर मै हारा, अब तो उठ और मुझ छोड़ ?” कितु बहाँ कौन उतस 
ओर छोड़ता ? उस मूसने तो पत्थरकीं आदमी मान रखा था कर 
पत्यरका रबय॑ हो पकड़े रसा था। इसीप्रकार रबय का्मस्पी फेथर्को 
पड़ ये है, और कहता है दि कर्म गसे हैरान करते है। वहा जाना 
भीब बर्मास बहता है. कि जब पुम मरा पिंड छोड़ो, फिल्दू बर गया 
नये समसता कि स्चय॑ ही कर्मोको छूपर हुए है, भांद बट "पते जलूयग 
तिवा चाह तो कमे तो जलग हुए ही पड़े है। ए! जागो झाप 
मपती विधरत्त मान्यत्ताका छोड़ ! कम पुश्च बाघा चहो ८ सब-त, बच्चीष: 
एप, सर्व दूधर क्रवको भमिषनलमे थी बाघा पका चंमने परी २ । 

जब भाषप्यप जयंधषकों वात बचते हे। पु प्यघ ब, वे | वंष 


हृ ट त तू ग 
हु पूमे बेच तक अपफर चिलीयने फितू एसी पे गेंचा रो मी । 
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नपु सक हैं। कर्म तुझे दुःखी करेंगे अथवा कमोनि मुझे परेशान कर डाला 
इसश्रकार तू क्या कह रहा है ? कुछ विचार तो सही ! क्या जड़ कर्म तुझे 
हैरान कर सकते हैं ? क्या तेरी सत्तामें पर सत्ता कभी प्रवेश कर सकती 
है कि जो तुझे हैरान करे या दुखी कर सके।. जैसे कोई महिला अपने 
लड़केसे कहकर बहार जाये कि घरको देखना मैं अभी आती हूँ। उधर 
माँके जाने पर लड़का खेलनेमें लग गया और बिल्ली दूध पी गई। 
जव माँ आकर देखती है तो लड़केसे नाराज होती है और कहती है कि 
तू घरमें मरता था कि नहीं ? इसप्रकार माताके कहनेका तात्पय यह 
नहीं है कि तू घरमें मर गया था या नहीं कितु वह यह व्यक्त करता 
चाहती है कि तू घरमें था या नहीं। इसीप्रकार आचारयंदेव कहते हैं कि 
अकेले कर्म ही हैं या तेरा भी कोई अस्तित्व है? तू कहाँ चला गया ! 
तुझमें कुछ दम है या नहीं ? वहाँ तू है या मात्र कर्म ही है? तू विपरीत- 
तासे अलग हो जा, कि कर्म अलग ही हुए पड़े हैं। इस शरीरके कारण- 
भूत जो करके रजकण थे उनके हटने पर यह शरीर भी हट जाता है। 
जो अछग होने योग्य होता है वह सब अलग हो जाता है। मात्र चिंदा- 
नन्‍्द ज्ञानस्वरूप आत्मा है, उसके अतिरिक्त शरीरादिक तथा क्रोधादिक 
सेब पर पदार्थ हटने योग्य हैं और वे हट जाते हैं। 


बडी 


शरीरमें जो रोग होता है सो किसी कर्मका काये है, और जब रोग 
हट जाता है तव उसका कारणभूत कर्म भी हट चुका होता है। स्वर 
राग-इंप-काम-क्रोध न करे तो उसका कारण कर्म भी हट जाता है, और 
मात्र अछग आत्मा रह जाता है। 


कर्मका नाम शासमेंसे घुना और कहने छगा कि कर्मोके कारण 
गति मिलती है, और जंसी गति दीतो ६, बेजो मत होती है, इत्यादि 
किन्तु ऐसी उल्टो बात न कर यह कहना-चाहिये कि जैसी मर्ति 
दीती है वस्री गति होती है। .' | 


कुछ लोग कहते कि उसमें द् ओो 
<डछ लांग्र कहते हैं कि हम इन अवतारोंसे अलग नहीं होता दे: 
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हम तो यह चाहते हैं क्षि भच्छे अवतार मिला करें और भत्र घारण 


करते रहें। कुछ छोग यह चाहते हैं कि हमें तो निरन्तर मनुप्यभव 
की दुकानें चलती रहें, बस हमें 
ब्ड्स्ज्े 
छठ 


की ) 5१ 


मिलता रहे और हमारी सोने चांद न्‍ 
किर मुक्ति नहों चाहिए। किन्तु उन्हें यह मादुम होना चाहिये कि उन्हें 
मुक्ति नो मिल ही नहीं सकती किन्तु निरंतर मनुप्यनव धारण करते 
नेक योग्य पुण्य बंध नी निरतर नहीं हो सकता। क्योंकि जब आत्म- 
नीति नहीं करेगा तो पुण्य मावके बाद पापमावक्ा आना अवच्यम्भावी है। 


हज 


०, ् पट 


ख्ये 


अवजानी जीव दया और दानके उच्च शुभ भाव करें तो उससे उसे 
उस्क्ट्ट पर्वह कोड़ा कोड़ो सागरकी श्यितिवात्य पृषण्य बन्‍्च हो, किन्तु 
पुम परिणान बिकार है और बिकार मेरा स्वभाब नहीं है। विकारक 
नाथ करनकी मेरी शक्ति है जिसे यह खबरे नहीं है, उस क्षजआनीके 
पृष्मयकी बड़ी रिथिति बचसी है, किन ज्ञानीके प्रष्यकी बढ़ी स्थिति नहीं 
बंधनी, ब्योंकि उमब्यी हृष्टि परण्य पर नहीं है, विन्‍्तु अपने रबभाव पर 
है। उसने बिक्रारकों अपना रघभाव नहीं माना एसलिये उसे परष्यका 
रस अधिपा और रिथिति झम पठती है, बह उल्ताट्ट रिथिसि अंग.बयदा- 
काड़ी सागरकी बधिता है; किसतु अनज्नानी पद्धह कोड़ा काटी सामस्संत 
शियति बांधता है, किन्तु पर्धढ़ कोटा काही सागरोपमका पुष्य भागनका 
एस उगसम काई रथास है ही नहीं, वर्याकि यदि असम गया या यहा 
जार सागस्य जधिकयी स्थिति मात है। अज्ञावाकोीं हाँष्टि पर परद्ाथ 
पर है, इताजिथ घुमभायमत पररणवर अनुभत जमाकर पुण्यकी सूछों 
सियाति ताएद्रर तियोदि चछा जायेगा । 


जिसका हष्टि पुण्य पर है, यो पृण्पम पा गाचदा है, ब्येर खिस 


पे संबर नह जा सात्मा पम्य-पापका चायेक ६, पा पाये ५ ४5 
म्विति तो। कर विवादित भष्प आयेगा । जीना + ६१ ७ धर 
यु । टै, स पा पाप कं 7 ट रच घर र्‌ँ 23 + अा ई 


कप 76६ है «६ ि र-ः ध 0 6 6 0 कक 87 कह 
कपा, अव्ाच्थावव। जात कर "बच 5 साध, २.४४ : «पं «थे 


प्रत्याम।) तार घर पआनम घन.) झाभनी । 
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सर्वेज्ञ भगवानने जैसा देखा है वैसा कहा है। सर्वेज्ञ भगवान 
किसीके कर्ता नहीं किन्तु ज्ञाता हैं। इस समय वर्तमानमें महाविदेह जग्ररें 
त्रिलोकी नाथ तीर्थंकरदेव श्री सीमंधर भगवान विराजमान हैं वे जगतवे 
ज्ञात हैं कर्ता नहीं। उन सर्वज्ञ भगवन्तोंने अज्ञानियोंके अभिप्रायोंक 
जैसा जाना है, वसा ही कहा है। 


अज्ञानी मनुष्य बालतप, अज्ञानकष्ट करता है, उससे कदापिः 
पुण्य बांध ले किन्तु उसकी दृष्टि पर पदार्थ पर है, इसलिये शुभकों बदह 
कर अशुभ हो जायेगा। क्योंकि पुण्य परिणाम करते समय ऐसा विपरीत 
अभिप्राय था कि जो पुण्य है सो मैं हूँ, इसलिये पुण्यके साथ ही वश” 
मोहक़ा भी बन्ध हुआ था। विपरीत मान्यताके बलसे पुण्यकी स्थितित' 
ताइकर अशुभभाव करके नरक निगोदमें चला जायेगा। 


जानी समझता है कि मैं इस राग-द्वेपका उत्पादक नहीं हूँ । अर 

शुभ राग होता हे किन्तु मैं उसका उत्पादक नहीं है. में तो अपने स्व. 

भीवका उत्पादक हूं। इसप्रकार ज्ञानीकी दृष्टि शुद्ध पर होती है, इसलि'ं 
पुण्ष शे स्थितिको तोडकर शुद्धम चला जायेगा। 


पा आवार्यदेव कहते हें कि जो जीव कर्मकों ही आत्मा मावों 
भर 
< #द यू क्षत्रर नहों कि कमाका नाश करके बीतरागता प्रग2 
हिरनवादे दुम दी दें, वे जीब संसारमें ही परिभ्रमण करते रहूंगे! 


ने जशिक राजा जैसे एकावतारी हुए हैं सो वह सम्यक दर्हते और 
गम है वसका प्रताप दे आत्माका निर्मलस्य भाव परये भिन्‍ने हें हैंगो 
हि करके और उम प्रतीतिके ब्रलमे थे एकाबवारी हो गये हैँ। श॑िई 
हवीक सबब ऊद्व तीबकर मोत हि अंधे किया हें। अभी अ्दू 4व 
चरंड्न 2 निकलकर बह तीघक 


रटं 


दीग। अब बढ़ीं अग रस 


दिए थे आगामी वीवीसीमे तीक द्ग 
हल्ला और एवरे 


रब डरउना 


का 
5२% 


जौ 


न वदारथक स्वागकीं बदि अपना मांगें ॥ 
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इसमे भिन्न श्रद्धा, ज्ञान और चारित्रका पुरुषाये नहों किया जा सकेगा । 
बात्माका हितरूप और सुखरूप स्वभाव अनादिकालसे विश्वमान है 
उसपर जो कमंका वेष चढ़ा हुआ है उसे जब तक पृथक जानने और 
माननेमे ने आये तव तक उसे अछग करनेका अंतरंग पररुषा्थ नहीं 

सकता | ज्ञान मृति भगवान आत्मा जिस स्थान पर है. उसी स्थानपर 
कन्‍्य कर्मकी उपाधिरुप विकार दिखाई देता है, उसे अपना माननेसे 
भी परथक्वका पुरुषार्थ नहीं किया जा सकता । चंतन्य सत्ता कर्म और 
कू्मक्रे बिकारने भिन्न है, ऐसा सनने समलने और मनन करनेका 
पृपार्थ जिसके नहीं है, बह कहीं न कही, अपने अस्तिस्ब्रकों स्वीकार 
तो करेगा ही, इसछिये शुभायुनभावकों अपना मानकर वही अड़ 
जाता है। 


कोई अजानी यह कहता है कि कोबछ, कालेवनसे अलग कोई 
बरतु नहीं है, एसी प्रकार राम-द्रघरूप अध्यवसाम और जीव छखग 
| है। अध्यवसान अर्थात्‌ कर्म और आराका एकरव ;द्वित्प 
जभिप्राय । अज्ञानी बहता है कि हम तो वियारी भाव दी बस र/ग 
उससे अछग कोई जोव हम दिखाई ही नी देता । 
और उाज्ञानी कहता है कि हमने कसी भी आारमावं। (७-7! 
अलग नही देखो है, इसलिये हम सो कफ की जमा गत्ते है । 
जवादि सुसारभ परिद्मगग करनओप झा किया जोर उस मे पते «»2«7 


करता हुजा जो कमे है, बही हमार मन जआारगो दो । इसने 


६ भ्क्दू 
फमक आधारते ही जात्माकी मानता है । +% | प्वोच करा 5, ४ ५ 
देव, बल हा नो तमारा बल चच चचे स्ततचा है " पे स४0 5स : ४ 
आमगाकाी एक हा मातत +, बयक उच्श सपना साँधि चर ६ :,..2 
प। है, तौर कमका शान पर विमाव है सवस्चि मे ७चूचओं १ 


साप्। आाचत हो | 


आह हैं ।है वहव कहां करत सर्म हावी हैं, 
राग करत करो चर्म होता है, कल रीजकाी तो _कर हागिती पर 20 
धरम होता है हू वात उ्की लड़ी 4 । 


हे 


आनायदेस कहते हैं हि एह तो सद आनष्ण देह मिंडवों ध 
दुल्लभ हूं, और फिर उम्र ऐसी सभा | वाह हॉतीही पड़ती और भी 
कठिन है। यदि गढ ज्ञात ने हो कि में रवाल्सी तत्व ना हू और 
मेरा शरणभूत कोन हे तथा सत्यकों श्रवण करतकी दसि भी में दी, 
तो हिर कहमि जाकर उसका उद्धार होगा ? स्व अपूर् तत्वकी में 
समझे तो समझाने वाछे भी वबंस ही मिल जाते टेैं। जब कि अवता 
उपादान ही वंता होता है वसा ही निम्मित भी मिल जाता हैं। . 


ज्ञानी कहता है कि मंद-तोत् रागशे पार पहुंचनेकी बॉ 
नहीं बेठती। तोन् राग और मन्दरामको संतात अर्थातु एकके वॉर्दि एफ 
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प्रवाह चछता रहता है। एक समय आहार संज्ञा होती है तो दूसरे 
पमव मेथुन संज्ञा होती है और छिर तीसरे समय भक्ति-पूजाके 
परिणाम हो जाते हैं; इसप्रकार एकक्रे बाद एक संतति च 

है, विन्‍तु क्षानीके मनमें बह बात नहीं जमतो कि-बस संतत्तिकों 
नोडुकर आत्माका निर्मल चेतन्यम्वनाव प्रगंद किया जा सकता है। 
जानी मानता है कि संततिको तोड़ा ही नहीं जा सकता। वह 
पह़े नहीं समल पाता कि संततिकों त्तोड़नेबास्या मैं उससे भिन्न, निम्य, 
प्रत्र आत्मा हें। 


अनानीकी यह स्थूल घरीर तो दिखाई देता है, किल्‍ु भीतर होने 
बाल सूक्ष्म राग-द्वेप दिखाई नहीं देते, और थे राम-द्र ॥ 
बाधा पहुंचाने हैं यह नहीं देखता, ट्सछिये राय द्वेघकों ही आत्मा मानता 
है, यदि कोई उससे पूछे कि बचा लु्ते कोई भीतर बाबा देते है ? तो 
साफ इसाार कर देता है कि नहीं, ब्वई बाधा गहीं डेसा 

कारण यह है कि उसे जो सीत्र और मंद राग बाधा 
दिखाई नहीं देते । यदि कोई मार दे, काट दे तो सह दिखाई देसा 
फिजलु बढ़ यहे नहीं जातता कि में ज्ञानयस आत्मा सूच्म राग-; 
लिल्ते हूं, इसलिये उसे वे राग्र-द्वेप बाधक नही माठम करे । 


बं।ई अज्ञावी पढ़ता है कि लबीत और पराती आरर्वादिदाप्य 
प्रवतमाल साप-स ही जावे है, पयांषा इस बआारास्य अच्य कोट लिन्त 
गोव दिखाई नहीं देसा। 


हे 
्च्चे 


परीची बंदाता है कि जमा छिऊझच-इतते और चअहन्‍्ते 
धा्ियित अऋर्चाष जअर्विन्चि नन्‍्य कार एक आधा + थे बाजिव "३; 


६९३०६ ५३ ब्क है ३४ + के डर 
0 । भें: पुरातां जूक वा उिक सोषरीं अपना, च्चेए्‌ स 5 आई 


नह ३ की जी 7 णआ # कि ऊ 
सार छू सेपरी ॥। ४४7 कि «बडे: ॥ के है 
स्सले ४ चच्त है मं: हवा ३7,)5 0 आम 
ऊप् जैड4 ६ ॥. खप है ७  शिकक ॥ 4 हे ३५ पु कह *8% ६ के "के ६०) 
न ् 3, 222 > हे हि 
बच ॥ए धार पघे-चज- वे 7 र 5, * ५, ल्‍7 >पत+क : 5! 
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4७ 


है उस समय इनकी अवस्था अलग हो ओर मेरो अवस्था अलग हो 
दसा हमें भाध्चित नहीं होता । बालक होना, युवक होना ओर वृद्ध 
होता, उसप्रकार नई-पुरानी अवस्था ओर हलन चलन तथा बोलने 
इत्यादिरों सारो अवस्था उसके भावमे होती हे, किस्तु अज्ञानोकों यह 
भासित नहों होता कि इसकी अवस्था ओर मेरी अवस्था अलग जग 
है। जरोरहों अयस्था जबने आप ही परिणमित द्वोती है, गदि ऐसा 
ने हो वो फिसोहों ब्ुछार चड़ानेफी इच्छा नहीं होती तथापि एुला( 
भा जाता है, मरोरभ कम्ययायु हो ऐसा कोई नहीं चाहता, फिर भों 
अणयतयाण हो साहो ।, शरीरफों बहुत अच्छा रमनेडो दच्छां ग्ेनेपर 
भी मायहर ऊफडो जा जाता 7 इससे स्प्ठ स्िद्र ढे कि शरीरों 
समस्त आस्वाए अवने आप हो परिणमित्त होती है, इसमें आत्माका 
४27 7 गे 


के! 
१ 
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प्रज्ञानी कहते हैं कि-यह वात तो हमारी समझमें जाती है कि 
पुष्य पापके रसक्ो हम करते हैं, किन्तु उससे भिन्‍न आत्माका जो 
घातरस है उसे आत्मा कर सकता है, यह बात हमारी समनञ्नर्म नहों 
बानी | शुभायुनका जो विधाक भीतर उदयमें आता है, यहाँ उसके 
कल सका आशय छिया गया है। अज्ञानी कहता है कि ऐसे घुभाशुभ 
विवाकने भिन्‍न आत्माका ग्रेग मानना और उस गुणकी अवस्था भी 
धुभाशुनवियाकसे मिन्‍न प्रगट करना सो यह वात हमें नहीं जमती । 
किलतु पृष्य-वाप आात्माका) स्वभाव नहीं हे और आत्मा उन भावोंका 
गाता भी नहीं है. मगर स्थिरविवस्वरूप आत्माके शांतरसका कात्मा 
पता है। अजानीकों यह बात नहीं जमसी । 

जगतको यदि उसके अनुकूल कहनेवाले, चापटूस छोग सिख 
तो उनकी बात जम जाती है। आज पंसे बालोंकी हामे हाँ मिलानेवाले 
बहतसे छोग पाये जानते हैं। यदि कोर्ट अच्छी रकम कमा छेता 
क्षीर कोई दो चार ड्जार मासिक वेतन पाने छगता है तो बढ़ उसके 
वर्तमान चलुराई या युद्धिका फछ नहीं है, किन्तु पूर्वकृत प्रष्यका उदय 
मै। बगमानमे अनेक काछे कृत्य करनेबाल भी अच्छी सम्पत्ति ध्रा 
पर रहे है, और बड़ी बड़ी प्रदर्विया थी पा छेते है, किल्‍तु यह सब 
पहल प्ृष्यका परिणाम है। अभी जो कुकृत्य कर रहे ह सो उनका 
फद जागागोी भव सुरा मिलेगा । 

आधायदेव बढ़ते है कि है भाई! यदि गे सुजबरारत थी पर्स 
गत करोव ता कब करोग ? तु अपनी तो खबर है चटा और परक 
ता अपना हिल और घममे करता चाहता है, सो मेट पंच क।गा 
पट भी जप सास्मबंलकों हीन करपको, उसे नुसिक बचापबा दा 
है। सनारक तथाकनचित राषान और समसदार लोग थी दाल्दाबी 
बहोत मे रतकी बाते बरते है । उतको साचाब रच करते हे के दा-हत 
बी # समा, और घम बचा है तचा एन बया ह हो ज्त्त ऊच्येदों 
हे ४ किन्कधानोवपते शुनाशुय चोबका थो सस “४ चचच सो है 


हे स हे 
धी। पु, ६ वि रॉ जय 5 >पहो कष्ादई फिपियल ओके पे धाीपाई: 
« 


अनानो काया हैक मारो कौ दस थे की ही | ॥॥ 
कि आर्मी पुय-वापक फेलक बौवरिक इसरो को: महथा। हावी 
हैं; सपा सत्य एल चीवकल्प सु गोगला हवा है। जार ।ह 
( जतानों ) कहता है कि जद एक जोर मरा भोग ८ ता इसरो आर 
कभी एुछ्ा भो भोगते है; किन्तु इसके जआातारक कोड बासरा तहत ही 
ही नहीं सकी । आत्म पोते (कर जाजाका स्वाद आये ओर 
आत्माक जानसन्दका भोग करत हुए अनुभ का रस मिले यह वात ं 
नहीं अमती । हो, सह बात अवर्य जमती है की अनु कुरताका सुर और 
प्रतिहताका दुष्पनदोनों भोगना पड़ते है। ुत भागता हैं, 5्स 
दुःा भी भोगना पड़ता है; किन्तु जापकी गह लिनित बत्त चुछ णचती 
नहीं हे कि-साता-अस्ताताक रसको वाश करके वेत्त्य कोई अढगे तत्व 
है। ऐसे अज्ञानीसे आानी पुरुष कद्ते है कि+शितसे दी औच पुष्य-परापक 
फलके अतिरिक्त आत्मरांवेदनका स्वाद छेते है, इसलिये आत्मा 
स्वभावका उपभोग हो प्कता है। किन्तु जिसे आत्माके सुसका विशार्स 
नहीं जमता और जो यह कहता है, कि-जो गुल भोगता हे वह दुःख 
भी भोगता है, वह मूढ़-अज्ञानी ह। उसे विकारकी रुचि है, किन्‍्तु 
भात्माके सुखकी रुचि नहीं है। 
अज्ञानी कहता है कि श्रीखंडकी भांति उभयरूप मिले हुए आत्मा 
ओर कर्मे-दोनोंका संयोग ही जीव है, वर्योकि सम्पूर्णतया कमसि मुर्फ़े 
कोई जीव दिखाई नहीं देता | 
कोई कहता है कि श्रीखंडकी भाँति आत्मा और कर्म दोनों एक 
द्ोकर काम करते हैं। आत्माका गुण प्रगट होता है, उसमें कुछ तो 
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मात्माका, और कुछ कर्मका युण मिला हुआ होता है। 


जगतमें छुछ लोग यह कहते हें कि आप आत्मा ही आत्मा की 
दात बरतने है सो ठोक, किन्तु वया यह सच नहीं है कि-अधिकांश भाग 
प्रात्याका और कुछ भाग कर्मका होता है ? ज्ञानी कहते हैं कि नही, रसा 
विन्कूड नहीं है। कर्मका घतत प्रतिशत भाग कर्ममें और बात्माका झत 
प्रतिधन भाग कआत्मामें है; आात्माका कर्में जौर कर्मका आत्ताममें 
किबितू मात्र भी भाग नहीं है। 


कूछ छोग यह क कि केवलज्ञानकों प्रगट करनेमें मानव- 
शरीर और उसमें भी हड्टियोंकी सुदद्ता ( वझ्जवधभनाराच संहनन ) 

प्यवा है। किन्तु ऐसा बहनेबाले उपरोक्त अन्ञानियों जैसे हीं हें, 
बयाविः उन्होंने मानव घरीर और हटियोंकी सृह्डता (जड़ पदार्थ ) 
गया आत्माका मिछाकर केबछलन्नान होना माना है। उन्हे यह खबर 
नी 2 कि हटियोंदी इृढता उनके अपने कारणरो है क्षर आस्माकों 
बेबडनान होना आत्माके कारण है, दोनोंके स्वनंत्र कारण सर्वधा प्रेथक 
पाप 2। जात्मा जावाशादि दवब्यवी भाति सरबसत्र, असाड और प्र 
करत है; उसका गुण किसीवी सहायतास किचित मात्र भी प्रगंट नह 
सकता | 


से मानव घरीरमस पहले बरास्यावस्था होती है, किर सुदावन्धा 
भोर फिर बद्धाबरपा होती है, जीर उसके बाद दूसरे भतभे गर्व की 
दाया 7। जनका तो वद्भावरथा होनेके पहले ही चल मचेत स। सांद 
प्म मनप्यभवंग घ्म बोर जागातिकाो नहीं समझे सो फिर संकाचा 
हार नि बस्‍्ता कद होगा ? जाता भुणोको म्रत्ति सब्व प०। यों -स 
झा पादियाएस नहीं चल पाया और विवयत माच्यता अर जग. 
मे। है। इर्माज्य सझघानी जोपग सापुणवया, पगेबो है| हास्य फपच 
ही है जोर पट कर्मत मिच्त जात्याका चलो पौहचाचदा। 


६ रे ४; ५ हु 
2 ा है. 8 58. पि 2220 2) व 0 207 दे, र5ि 
मे दो घट ए +५ ४) विन गे पं 555 २७६ग * भें + 
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समर्थ कर्मका संयोग ही जीव है, क्योंकि जेसे लकड़ी आठ ठुकड़ोंके 
संयोगसे भिन्‍न अन्य पृथक्‌ कोई पलंग नहीं होता, इसीप्रकार कर्म- 
संयोगसे पृथक्‌ अन्य कोई जीव देखनेमें नहीं आता । 


जैसे लकड़ीके आठ टुकड़ोंके संयोगसे पलंग बनता है, और उन 
आठ टुकडोंसे अलग कोई पृथक्‌ पलंग नहीं होता | इसी प्रकार अष्टकर्मोकि 
रजकण एकत्रित होकर कर्म संयोग मिलकर आत्मा उत्पन्न होता है, 
इस प्रकार कई अज्ञानी जीव मानते हैं। 


कुछ अज्ञानी जीव कुतकंसे यह भी सिद्ध करना चाहते हैं कि जंसे 
महुआ, खजूर और अंगूर इत्यादिको एकत्रित करके-उन्हें सड़ाकर शराव 
उत्पन्न होती है, उसी प्रकार अष्टकर्मके संयोगसे आत्मा उत्पन्न होता 
है, इसप्रकार मानने वाले तथा आठ लकडियोंके पलंगक्री भाँति आत्म- 
स्वरूपको अष्टकर्मका पुतला माननेवालले चैतन्य भगवानकों अलग नहीं 
मानते | वे अष्टकर्मोके एकत्रित होनेसे चंतन्यकी क्रियाका होना मानते 
हैं, किन्तु उनको यह वात नहीं जमती कि चंतन्यको क्रिया अलग है। 
जैसे पलंग और पछंगमें सोनेवाला अछग है वैसे ही अछ्ट कर्मका संयोग 
भी अलग और उसी स्थानमें रहनेवाला आत्मा भी अछग है। 


ऐसा उत्तम मानव शरीर प्राप्त करके परमात्मस्वरूप आत्माका 
परिचय प्राप्त नहीं किया और श्रद्धा नहीं की तो फिर अब कहाँ जाकर 
पार छगेगा ? किसकी शरणमें जायेगा? कहाँ जायेगा ? तेरे अर्य 
रोदनको कौन सुनेगा ? जब घोर बनमें अकेले हिरन पर कोई पति 
भाक्रमण कर देता है तब वहां कौन उस वेचारेकी पुकारकों सुनता है, 
इसीप्रकार जब काल तुझे अपना ग्रास बनायेगा तब कौन तेरी पुकार 
सुनेगा ? उस समय कुठुम्ब कबीछा और मित्र मंडछ क्या कर सकता 
है? बड़े बड़े राजा महाराजा भी इसोप्रकार कालके ग्रास दो जाते हँ, 
उस समय उनके सब वेभव पड़े रह जाते हैं। इसलिये यह तो विचार 
कर कि तू मरकर कहां जानेबाछा है? 
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सन्‌ समासमके द्वारा श्रवण-मनन करके परसे आत्माकों भिन्‍त 
इरनेका विवेक ने करे तो इससे क्या लाभ है ? कोई पुण्यमें लग जाता 
है और कोई पापमें, कोई आस्ीर्वादस अपना अच्छा होना मानता 
यो कोई श्रापले मुरा होता मानता है । किल्तु भाई नूने जो किसी पर 
करणा आदिके घुभभाव किये या क्रिसीकों दु खो करनेके अश्ुन भाव 
किये सो उन्हीका फल तुझे मिलनेबाला है; 
धातीर्याद या झ्षापसे छेश्षमात्र भी अच्छा बुरा नहीं हो सकता 
वीनटोक और तीनकालमें भी किसीके आशीवदि या श्राप आात्माबा 
हिताहित नहीं हो सकता । जिसे यह खबर नहीं है कि आत्मा स्थतत्र 
(बम पदाथ है वह ऐसे विविध प्रकारके मिथ्यास्त्रोमिंस कही ने कही 
गरण लेकर जा खड़ा होता है। 


६ ०७: 
[कि 


सके अतिरिक्त 


इसप्रकार आठ ही तरहके नहीं किल्‍तु अन्य भी अनेक प्रकरारके 
दुवू दि जीव परकी आस्मा मान रहे है। उे पर्माथवादी कभी रो 
पयाववादी नहीं मानते । संस्याथंबादी तो बच्चा है जो उपरोन्क काट 
प्रकारोन शिन्‍त आत्माकीं सोने, जाने और उसमे स्थिर हो, अन्चो 
कयाथवादी है, छोष कोई भी सत्याथबादी मद्ी कहा जा सकता । 


भगवान आत्मा अनस्त बक्तियाला है। यह औआरमा और कम 
दोवी एक सिम्रम अवगाएन प्राप्त करके रह रहे है, और अवाधदिकालस 
पर्गलफ गयाोगसे जीव) जनेका विकारी अवस्चात है री #। रा; 
पाव एृष्टिन देसा जाये तो भगवात ऊाग्गा स्वेय भन्‍ुकच च!, 
र निष्पाधिकताको कभी नी चर छाएता, और पृरुगछ दपनां 
अतीक फेभा नही बोइता। जड़े पृदमणछ अयौच को, हु्ठ हे, ६ 


! म्‌ 
अरे 48887 ४३ 


3 
रब 
दे 


ताप 


( बहू भी एक वरतु है । बर्तु फेभा अपनी चर्छुता के 5.४ । 


सडे भसंव्क) विल्स है, के पल प्ंपर्ट "४भाव । 


उर्दपणा पाध प्‌, तीलदवेल झूर हधे ६ 


६ सभा प्यसनषई ) 
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जड़ और चेतन प्रिकाल भिन्‍म हैँ । आत्मा कभी आतमलगे और 
अजीव-ज ड़ अजीवत्वसशे कभी नहीं छूटता | सदि वस्तु सरतुत्यकों छोड़ दे 
तो वह वस्तु ह नहीं कहलागेगी। इसछिये तस्तु अपने सरतृत्वको 
त्रिकालमें कभी नहीं छोड़ती । किस्त परमार्थकों ने जानने वाले पर 
संयोगरो होनेवाले भावोंतगे जीव कहते हैं। ओर थे प्‌जा, भक्ति, देय, 
दान इत्यादिके शुभ भावोंकों तथा दिया, झूठ, चोरी दृत्यादिके अशुभ 
भावोंकरों ही अपना आत्मा मानते हैं। किन्तु सर्वश्ञ अगवानने अपने 
पूर्ण ज्ञानके द्वारा शरीर, मन, वाणी और पुण्य-पायके भावोंरे सर्वथा 
भिन्‍न परम पवित्र तत्व ( आत्मा ) देखा हे। सर्वज्ञकी पर॒म्पराके आगम 
द्वारा और स्वानुभवसे भी उस तत्वकों जाना जा सकता है। 


जिसके मतमें सर्वज्ञ नहीं है वह अपनी पुद्धिसे अनेक कल्पनायें 
किया करता है। कोई कहता है कि कहीं भी कभी कोई सर्वज्ञ न तो 
था, न है, और न हो सकता है; किन्तु ऐसा कहनेवाला तीमछोक और 
तीनकालको जाने ब्रिना ऐसा कंसे कह सकता है? यदि वह तीनकाछ 
और तीनलोककी बात जानता है तो वह स्वयं ही सर्वज्ञ हो गया; 
मम कार सर्वज्ञत्व सिद्ध हो जाता है। तीन काल और तीन लोकको 
एकही समयमें हस्तामलकवत्‌ जाननेका प्रत्येक आत्माका स्वभाव है । 
ऐसा स्वभाव जिस आत्माके प्रगट ही गया वही सर्वज्ञ है। जो संबज्ञको 
नहीं मानते, और जिन्हें परम्परासे सर्वज्ञषका कथन नहीं मिला वे अपनी 
कल्पनासे 'अनेक मिथ्या मनगढ़न्त बातें खड़ी करते हैं। तीन काल 
ओर तीन छोककी पर्यायें, अनन्त द्रव्य, एक एक द्रव्यके अनन्त | 
और एक्र एक गुणको अनन्त पर्यायें उस जशानगृगकी एक समयकीं 
पर्यायमें ज्ञात होती हैं। आत्माकी ऐसी सामर्थ्य है। जिसको ऐसी 
सामथ्य॑ प्रगट होती है वह सर्वेज्ञ है। वैसे सर्वेज्ञ यहां इस क्षेत्रमें 
भगवान महावीर स्वामी थे, और इसरे भी अनेक सर्वज्ञ हो गये हैं। 
वर्तमानमें विदेह क्षेत्रमें श्री सीमंधर भगवान सर्वेज्नरूपमें विराजमान हैं, 
और दूसरे भी अनेक सर्वज्ञ विराज रहे हैं। जो सर्वज्ञकों यथार्थतया 
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स्यीडझार करता हे वह सर्वनज्ञता प्रगद करेगा और जो सर्वज्क्ों स्वीकार 
दीं करते वे बिना धनीके छोर समान हें। उनके भव-श्रमणका कहाँ 
अन्त नहीं बाना। 

“जानना आत्माका रवभाव है। उस जाननेके स्वभावम 'न 
जानना नहीं आ सकता। उस जाननेके र्वभावकी मर्बादा नहों होती । 
अब कि जानना ही रखभाव है तव उसमे कौनसी बस्नु ज्ञात ने होगी। 
जो सभी द्रब्य, ल्षत्र, कान और भाद्योकोी जानता १, ऐसा ज्ञानस्वनाव 

मर्यादित है । जोव एक अखएड़ द्रव्य है, झ्सल्यि उसवी हानदाक्ति 
भी सम्पूर्ण है जो सम्पूर्ण बीतराग होता है बह सर्वजञ होता ढ। प्रस्थेक 
आत्मार्भ ऐसी घक्ति विद्यमान है। 

जात्मा परका जानने नहीं जाता, किससे जगतके अनन्त द्रब्य, #त्र 
बठ, भाव आत्माके ज्ञानमें सहज रूपसे ही जात होते है, ज्ञानछा सा 
गवपरप्रकादया स्वभाव है। आत्मामे पर झय नही आचते, पर शक 
आशाभ नारिस कै, किससे शान पर्यों जानता हे, अपनेकी जानता हे 
गान जावका जानता ही जान आत्साम रहलबाड़े अन्य असल ग्रृफाकता 
जानता #ै, और जान छाकाछाया भी जानता 8, जानवत कया स्वापर 
प्रकाशवा स्वभाव है । 

यदि जग अपनी बाल्पनासे विसिस प्रकारंस सास सा हट आ«| 
गयी महयताके छिये स्थवतत्र हे । 

अरमायता रवनाव स्थपर प्रकाशवा है ब्यात्य पर ७ हम 
भरत की लाने हो जाते है, परकोा जानता राजा आत्मा पर बलगम हा 
का छोवा, परकी जातता हज जा सावन सीन आधे पते «मम 
ना तोता, जर्वाव सर्ब-याचक चाव शव, ज्वॉजकोर परे जब हा 
च्मागे पंप चाप व जा।, जात्या नव सचज 5, पक ह३ सब 
६ जे 2) अआचनना कै | 


भाप चिकंतंणश हमे सन जॉन. -ब्च्विवत क 
फाते पाषाच्यमे भा भाउचइ पप्रेयों पं जा " ॥.ल ०व।4 «१६ .. ! 


है दि ५७३ -..३ ४ 5 82. ४ #. थे ऊ का 
ते एच वीता ह किए हक पछा फियां जे ब ६३ >च्भी २ २ भ 3प्न 
बम क्न 
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भावसे कमका इर्ता-नोक्ता है और शानभावसे स्व नावका का-नोक्ता है, 
मोल है, ओर मोक्षका उपाय भी है । इस विपयको लेकर अम्पूर्ण आत्म- 


उसके उपरोक्त पदर्म यह बहा हे क्रिरबह्पक्नो समक बिना 
अननन दस प्राप्त क्रिया है; वर्वाँ कही यह नहीं बह क्र्या 
ये विना अनन्त दुःख प्रात किया है, बयोकि जीबने अनन्त कालमे मात्र 
वाद थाने ही प्राव नहीं विया, दूसरा सब॒ कुछ किया हे समवधरणमे 


जिराऊझमान साक्षान्‌ ती्धक्रदेबदी सन्‍्कोंस भरे हुथे थार 


धृता को किल्‍तु परने भिन्न चेतन्य स्वनावकों स्वयं नहीं जान सका 


कर 


हर जब स्वयं जाग्रते नहीं हुआ तब फिर दूसरा 


| 
डर 
ते 
ि 
५ 

ल्‍छे 


वी भगवान कुछ दे नहीं देते बयोक अपना स्वरूप क्षपने पर ही 
विनर 7, बह दूसरे पर अबछूग्बिस नहीं है, झसल्यि दूसरा कोर्ट कुछ 
दे ही नही सकता, ओर न दूसरेक आधार पर बर्तु सबनाब प्रगठ ही 
ह सकता है जो बर सु दूसर पर अवस्थित हो बढ़ बरसु ही नह 
बडा समसी। बरतू अर्थात पदार्थ जड़ चतस्य सभी अपने अपन 
आधारत रहते हये सवसंत्र है। जगतमे दो बरसु रबरूप #, एव जड़ 
न्यग्प और एसरा जास्मसबरूप। यहाँ सटे सदा है कि झा छा 
रस पा सम- बिचा अनस्तकाछसे परिभ्रमण कर महा क जनादियत-स 
गम थी मरदबासका नी जाते पाया और उसे जावे खिया इू॥। 
पूछ प्रम-धाम को है । 


2 


नीरमससिएिक उपरोक्त भगणासस्पते इस पर -पिफ बा« .य 
है, कि. फजहिथ््पका। संगत दिता लक गुर पाप्त किचा व व 7.2० 
हे गष्द शनिप्य+ भुल्‍ न जप र 5 जपीाय है। भे॑ साधदष ६६० ; 
' ल् पृ ७। समा आद पदचावच संत आया थे. (० 
भें तिई समझाभदीाणज ० थी देचे जाय जा दल ३4 ५, ५५५ 
व फओत ऋरा पनों की ए 40 थे २ 2 आय थक 5 १४६ ध्ई 


६६ ६ 2 7७ $+4 ६ +६ ५३ 3 0४8 4 >वड ५ 59 जल: 35 
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समसनेकफे बाद कहता है कि--पाया दुख अनंत! अज्ञानपनमें 
धान भौर अनबातकी कुछ खबर नहीं थी, और ज्ञात होनेके बाद जात 





मेरी पात्नता श्री इसलिये समझा हूं,यों समझा  भब्द न कहकर 
'समलाया कहा है। इसका अर्थ यह है कि उस रामझमें समझनवाखा 
योर समसानेबाला दोनों विद्यमान थे। यहाँ समझाया पद 
सिद्ध हुआ कि निमित्तके बिना नहीं समझा जा सकता । जानीके बिना 
हैं अनादिकाइस नहीं समला हुआ स्वरूप नहीं समलाया जा सकता 
बिलु जो पात्र होता हे उसे निमित्त मिले बिना नहीं रहता। सतत 
उपादान और संत्‌ निमिन्षका मेल है। सत्‌ पात्रता तेबार हो सो 
ममसानेत्राला सन्‌ निमित्त नी विद्यमान होता है। उपादान-निमिसका 
शादी सेठ है। शिष्य कहता है कि अभी तक में समझा नहीं था 
किल्‍्तु अब गुर प्रतापसे समस्त गया है श्रीयुसते मुझ पर कृपा करने 
गुत समझाया इसछिय्रे में समसा हूँ। उसे यह आहारिक प्रसीति ह 
कि सेरी पराक्षता थी एसलिये में समा है, किस्सु संूको समसलव्राबदा 
बड़ बढ़ीं बढ़ता कि में अपने आप समसा हूँ। यथाव समस ढीन पर 
विनय जोर नापम्मता भी बढ़े जाती है, इसलिये सही सुस्क प्रति 
पहचितंय बात हुए समझाया पद कहां है । 


यहाँ (मी समशा से यह सिछ् फिया वी कि दागी सब हां 
अति थी और सब पुत्र जातति प्राप्त €६ है। # प्रा मे स्कना 
है पिएत जापने मुझपर हूपा को इसलिये समझा । बयापि त्कये छत 
है विल्‍्तु बुस्क प्रति बहंमान इपतध बढती है कि जम घह ५ 
भू । जब तक पह एूणे चीतताम चाह ही नीता घच घन 3 फिप 
सती परनी झयो है ज्तौर चब्नताकत भाष बचा पच्ूता व 5 «१ 


विषय चिंवय पृ, भत्य पह्ता ६ दि. दवीइडओं बच पुधकत्च , ६३:२१ 
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किन्तु वारतामें सपने राभावी थो मौदसा बचे गई थे सो उमत 
ओर उन्मु्त होता -तमप्कार करता )। 

प्यीरा एगुझ भगत काकर मुझ पा 42008 टोनेगे बुर | 
भगवान कह दिया है। सज वोत्वराग द। लो भगवान डिछावेंद़ी 
हैं; किन्तु अहुमाल होनेधे गझूझो भी जगाने कहां जी सकता हैं। भिय 
समस गया अर्थात्‌ सहन थे। मुझको भी समदा लिया जोर अपने रब 
हपको भी पहिलान लिया। इस प्रकार निमित्तगी जोर छदां जावे 
पर गुहके प्रति यहुम्ान ढोनेसे गुझको नमस्कार करता है, ओर आगें 
गुणके प्रति बहुमान होनेसे मुगको भी नमस्कार करता दे। ५ 

विनयका बहुत वर्णन होनेसे क्रिपरीत एष्टिवाछे ऐसा विचित्र भर्थ 
कर लेते हैं कि श्लीमद्‌ राजनन्द्रको बिनय चाटिये थी, इसलिये विनयका 
वहुत वर्णन क्रिया है। इस प्रकार स्वच्छन्दों जीवोंकों स्वयं तो समझनों 
नहीं है और स्वच्छन्दताकी पुष्टि करनी हे, इसलिये समझ निवाडेकी 
दोप निकालते हैं । 

आत्मसिद्धिमें अनेक स्थलों पर ग्रुढकी महिमा और शिप्यकी 
विचार क्रिया स्पष्ट दिखाई देती है । १४२ वें दोहेमें कहा है किए 

शुद्ध युद्ध चेतन्यघन, स्वयंज्योति सुखधाम। 
कितना कहिये दूसरा ? कर विचार तो पाम ॥ 

यदि तू स्वयं विचार करे तो ही सच्चा ज्ञान प्राप्त (परम) 
कर सकेगा। तेरी समझ और पात्रताके बिना ग्रुरु कहीं कुछ दे नहीं 
देंगे। किसीकी कृपा या आशीर्वादसे मुक्ति प्राप्त नहीं हो जातो | और 
किसीके आपसे मुक्ति रुक नहीं जाती। तू ही स्वयं सुखरूप है, युखका 
घाम है; यदि तू स्वयं विचार करे तो उसे प्राप्त कर लेगा, अन्यथा 
तेरी पात्रताके विना च्रिकालमें कोई कुछ नहीं दे सकेगा | यदि विंधार 
करे तो पायेगा। इसमें ज्ञान, दर्शन, चारित्र तीनों प्राप्त करेगा, मे 
वत्ताया है। अन्य कोई झरीरकी क्रिया करनेसे दर्शन-ज्ञान-चा रित्रेको 
प्राप्त करनेकी बात नहीं कही है, किन्तु यह कहा है कि-कर विचार 
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तो पार्मा, क्र्थानू विचार-क्रिया करेगा तो प्राप्त कर लेगा । 
किलने ही अनब्नानी ऐसा मानते हें क्रि--बाह्य 

वैसे मिटा सकते हैं; कोई रोग मिठा सकता 

थाने प्रक्षे मिल सवाता है, झपया पैसा मिल सकता है । 

दी ऐसा नहीं हो सक्रता | अपने पुष्य था सासाक् 

लीक कृपा था आधीर्वादस कुछ मिल जावेग 


गिवानबाले महामुद्द अज्ञानी हे। सब अयने अपने पुष्य -पापः 





मार होता है। कोर्ट मंत्र तंत्र डोरा लाबीज सत्यादिस एन और स्सेर्की 
२० िक वध कक 5 कट कलर अजक र  वक 2 बमुल्लकु के >क र> जे हज ण टेंडर ॥॥% 
॥ न मानते हं, किले सासारिक मशुस्ताम फेस हए छर आएगी हें, 


वीर छगी मंज-सेत्र मारनेबाले भी बोर अथानी है, जा सासारित वलिस 


मठासमे फंगी छगे है 


[६ 
४ 78 


कोई बहता है कि अमुदा महाराजके भक्ता बशत पैसेवाले हैं 
स्गका कारण यह्े है कि महाराज संबंधत समस्पतरपर्ण आद्ीर्बाद देसे 
ह। किल्तु पा सत्र मिथ्या है। ब्ोंकि जार्माक अतिरिय "श ४१ 
फषकी महिमा है दी का / ड़ सब मी कू्पबत ह। ह्यर्व | पट 
पर बर्गु किक आधीन हो सकती है, सा दिसीब। दा जा सपा व 4 * 
हवारकीा किसी बर्युकों देते जीर खेनको वृच्चिताड दक। अनः। 
सादारिक सिद्यसम हब्घ मंहामिब्यास्थी है 


जस्मंसयिणिग जो स्थ#ूप खतासा गया की, बसा व लात न्‍वदन* 
के उन प्‌ कै, बहा मेरा रवन्प ३ । लिय नव । लि ३ ,३ 


संपचेत उ>० भाक किये जोर स्थत ही पच्यचमण बच्चा ७४, 4; 
रू 

विज ज्चजाक सर्व ख्गये भी हक नपवा कई + 4 6०4६६ 

आ २५००३ ह अर क३० हैं न ४ 

ईभ 0 ६२ चंज्त ४ 34 केत सार ७ का दविकियत :प-य ;: 

है ५4 है 5 कप धड कु जन्ड्न > गा प है नर 

आर, पुर जपर्च प्रभेज सघर १ +त भा विचोी आए | 

पव | चप 3॥4 जीत कं और वि प्कनव हज का - ७ 


० की कर 2 954 द् मा बह के 2 5 आ 2 5572 
४ ७ की 50% 8 गई 8०8 8 का4 6 वह ओ, जे ४. 5५ 


शा 2.८ नि > 
$ 885 पल की: ८ 52 ८ है 5ड आहत ती 5 
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जि रा 


विकारभाव चैतन्य स्वभावमय जीवद्रव्य होनेमें समर्थ नहीं है, 
कि--जो जीवद्रव्य चंतन्य भावसे शुन्य पुद्गल भावसे अतिरिक्त [ भिन्न ) 
5हा गया है; इसलिये जो इन अध्यवसानादिको जीव कहते हैं वे 
वास्तवमें परमार्थ वादी नहीं हैं। 

आत्मामें जो शुभाशुभभाव होते हैं वे चेतन्य स्वभाव होनेके छिये 
समर्थ नहीं हैं। शरीरकी क्रिया मुझसे होती है ऐसा कतृ त्वका भाव 
इत्यादि कुछ भी आत्मामें नहीं है। किसी भी प्रकारका विकारभाव 
भात्मामें नहीं है, ऐसा तीर्थंकर भगवानने कहा है। इसलिए जो 
भध्यवसान आदिको जीव कहते हैं बे वास्तवमें आत्माको नहीं मानते। 


शुभाशुभ परिणामसे जो पृण्य-पापका बन्ध होता है उससे धुल 
मिट्टीके ढेरके अतिरिक्त और क्या मिलता है? उससे आत्मा नहीं 
मिल सकता । जो परपदार्थसे आत्माकों छाभ होना मानते हैं वे इन 
उपरोक्त आठ मतवालोंकी भांति ही परको आत्मा माननेवाले हैं । यो 
पह मानते हैं कि--बदि शरीर अच्छा हो तो धर्म करें अथवा शरीरडे 
8रा धर्म होता है तो थे सब जड़को ही आत्मा माननेवाले हैं और 
वे आत्माकी हत्या करनेवाले हैं। इसलिये जो ऐसा मानते हैं वे 
वास्तवमें सत्यार्थवादी नहीं हैं, क्योंकि उनका पक्ष आयम युक्ति और 
स्वानुभवसे बाधित है। 

जो भी विकारभाव होता है वह जड़से उत्पन्न होनेवाला है, ऐसा 
शासत्र भी कहते हैं, युक्ति-न्यायसे भी वह जड़ सिद्ध है और अनुभवत्त 
भी वह जड़ है, इसलिये इन तीनोंसे उनका पक्ष बाधित है। 

जो यह कहते हैं कि शवृत्तिके जितने भाव होते हैं वे हों 
भदायक हैं वे झूछे हैं। उउ-दु:खकी वृत्ति हो, हर्ष-शोकका भाव 
हों सो वह जीव नहीं है, यह सर्वज्ञ भगवानका कथन है । 

आत्मा शरीरादिशें ही नहीं किन्तु पुण्य-पापकी वृत्तिसे भी परे 
है, क्योंकि वे 3य-पापके भाव जड़ हैं, ऐसा आग्रममें कथन हे। 


किसीका सह मत है कि जैसे कोयलेकी काहिमा कोयकिगे 
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जज) 


2025 8 कक, कक पटक धन्य अब 9 पड पोल 
आंत जा का व: ४ के 7 काट हज के तह 


हि जा जो वर पे ॥"य रावस [4 एस साव। हीरे | व 
कही गया है, देना व के एते वाना[[का जय वह) 
बारत में परमाव वन न । 

आच्मा्मे जो सभागुमभाव 3 है । ली राभा। हर्न 8 
समर्थ नहीं है। झरोरकों 'कपा मुझसे होते हे हसा कतेद्वाधवि भा 
इस्गादि कुछ भी आन्माति नये है। किसों भी प्रद्धरत विविरओत 
आत्मामें नहीं है, ऐसा तोषकर भगवान कहाँ टै। इसलिए मी 
अध्यवसान आदिकों जी। कहते हैँ ते वह्तवम आव्माकों नदी म्ेंते। 

शुभाशुभ परिणामसे ओ पुष्श-वापका चन्य होता दे उसी पूरे 
मिट्टीके ढेरके अतिरिक्त जोर का मिलता है? उससे आत्मा हहँ 
मिल सकता। जो परादार्थमे जात्माहों छाभ होना मालते हें थे हों 
उपरोक्त आठ मत्तवालोंगी भाति ही परको आत्मा माननेवाले हैं। जो 
यह मानते हैं कि-यदि शरीर अच्छा हो तो घर्म करें अथवा शरीर 
द्वारा धर्म होता है तो वे सब जड़फो ही आत्मा माननेवाले हैं और 
वे आत्माकी हत्या करनेवाले हे। इसलिये जो ऐसा मानते हैं । 
वास्तवमें सत्यार्थवादी नहीं हैं, क्योंकि उनका पक्ष आग युक्ति और 
स्वानुभवसे बाधित हे। 

जो भी विकारभाव होता है वह जड़से उत्पन्न होनेवाला है, ऐसी 
शाख्र भी कहते हैं, युक्ति-न्यायसे भी वहु जड़ सिद्ध है और अनुभव 
भी वह जड़ है, इसलिये इन तीनोंसे उनका पद्षा बाधित है। | 

जो यह कहते हैं कि प्रवृत्तेके जितने भाव होते हैं वें है 
लाभदायक हैं वे झूठे हैं। सुख-दुःखकी वृत्ति हो, हर्प-शोकका भा 
हो सो वह जीव नही है, यह सर्वज्ञ भगवानका कथन है। 

आत्मा शरीरादिसे ही नहीं किन्तु पुण्य-पापकी वृत्तिसे भी रे 
है, क्योंकि वे पुण्य-पापके भाव जड़ हैं, ऐसा आग्रममें कथन हैं। 


किसीका यह मत है कि जैसे कोयलेकी कालिमा कोमडें 


22.7 | समपसार बयय। ; वर बाग 


0 ला शीज जाइए जे ३ कह हा जल थे व यज 5 3 मगर 
आय बी कर सियय वनव कवि है 
तो बाल नाग है, ॥$- ६ पे वो सम्पक सबक उतार वनों हु 
मी हिट वागस पौक औद बनना 
लेफर तीन परकारसे हा ते। 

आत्मा दैठसे ब्िन्त है| पग आमसाका अशा झभा।टे हो 
जाने-उसकी श्रद्धा कर गोरे उसमे एकाग्न हो तो हित मत मो 
मिले बिना ने रहे । ह ह 

पर बस्तुमें युर दस नहीं है किन्तु सुर >दुा मात भायित होती 
है । यह मात्र कब्पना श्र रफ्तीदे कि अनुकऋूछतामें धुरा और प्रत्ि- 
कूलतामें दुल्च है । म तो हाजपाटका मिलना सुरा है ओर ने निर्धनता 
दुःख है; किन्तु अपनी कल्पनाके द्वारा पर पदार्थमें सुसा-दुःस मातक 
चोरासीका भ्रमण बना रथा हे । पर पदार्थमें सुस नहीं हे इसकिः 
गात्र ! भासित होना ” कहा हे, अर्थात्‌ युख हे नहीं किन्तु सुख भातित 
होता है । 

त्मा सदा श्रूब-अविचल ज्ञानादि गुणोंसि परिपूर्ण हे, उसे भुलकर 
ऐसा विपरीत उव्यवसान करता है क्रि-स्त्रो, पुत्र, रुपया, प॑सा इत्यादि 
चुश्च रूप हूँ, अच्छे हैं छाभहूप हें; ओर इस प्रकार विपरोत अध्यवसानकों 
आत्मा मानकर वहां अटक रहा है । उस अध्यवसानकों अछग नहीं 
करना चाहता किन्तु उसे रखना चाहता है, जिस बस्तुकों अपने घरका 
गान रखा है उसे तो रखना ही चाहेगा, निकाछना व्यों चाहेगा: 
किन्तु उस अध्यवसानसे भिन्न आत्मा धर्मात्माके द्वारा स्वयं उपलब्यमान 
है अर्थात्‌ धर्मात्मा उसका प्रत्यक्ष अनुभव करता है । 

अनादि जिसका पूर्व॑ अवयब है और अनन्त जिसके भविष्यकां 
अवयब है ऐसी जो एक संसरण रूप क्रिया है उस रूप क्रीड़ा करता-हुआ 
कर्म भी जीव नही है, क्योंकि कर्मसे भिन्‍न अन्य चेतन्य स्वभाव हू 


जीव भेदज्ञानियोंके द्वारा स्वयं उपलम्यमान है, अर्थात्‌ वे उसका 
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शत आए कक को केए जो: पक किया पास भी आतत्व काटी 
फर्म नहीं होने, वि | नधिक मँवक् उस्य नवाक हर नरमरातों 
होने हैं। अभत्पऊ वाय भी सदर को सो ही सामरस अधिक स्थिति 
पा अत शक) छाए हें गायोंक्रो कारगलाडई कारक पा भी अ्य 
अरब स्थितियाल्े कर्म दी। हे, भादे भंगे पानोंड़ पास भी अर 
अरब वर्षको स्थितियाएे कर्म होते ठे, किसी # पार भी अनन्त अर 
वर्षकी स्थितियाओे कर्म नी होते, कोई भी आत्मा कभी भी अनत्त 
अरब वर्षके कर्म न तो वात सका हैं ने बांबता है, ने बाघ सकेगा 
आत्माको प्रतीतिको और आत्माकी निर्मल मोदा पर्यायकों प्रगट 
करे तो उस्चकी अनन्त कालकी स्थिति होती है, क्योंकि मोद्षकी स्थिति 
अनन्त कालछकी होती है, आत्माकी मोद्ारूप निर्मल अवरथामें ऐसा 
होता है किन्तु तीनलोक और तीनकाछमें भी अनन्तकालके कर्म वन्य 
नहीं होते । कर्मोक्े नाश करनेका आत्माका स्वभाव हैँ । कर्मसि भिन्न 
आत्माका स्वभाव सम्यक्दृष्टि जीवोंको अत्यक्ष अनुभवमें आता है। 
ऊछ अज्ञानीजन यह कहते हैं कि यदि कर्म मार्ग दे दें तो अपनी 
मुक्ति हो जाये, किन्तु ऐसा माननेवाले सर्वधा यूढ़ मिथ्याहृष्टि हैं। 
ऊुछ छोग कहते हैं कि कर्म हैरान करते हैं, वे जंसा करें वैसा होता 
है, अपने हाथकी बात ही क्या? किन्तु विचार तो करो कि कहीं कर्म 
हेरान कर सकते हैं? बे वेचारे तो जड़-बूल हैं। उन्हें तो यह भी 
जवर नहीं है कि हम कौन हैं, और हम कर्मूपमें परिणमित हुए हैं 
या क्‍या हैं ? किन्तु कर्मका तहाना निकालनेवाले अज्ञानीको कर्मसे मुक्त 
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कि कर्म प्रवाह-परम्परासे अनाविके हैं, जैसे एक रुकी पौनीसे दुसरी 
जुड़ जाती हैं और इसप्रकार उनकी परम्परा चलछती रहती है, 
( यद्यपि पौनी अछूग अलग दूसरी होती है ) इसीप्रकार कर्म नये नये 
“हुसरे दूसरे बेधते रहते हैं ? पुराने दूर होते हैं और नये वध जाते 
हैं, इसल्यि वे कर्म अनादिके नहीं हैं, किन्तु वे प्रवाहरूपसे अनादि हैं; 
कही एकके एक ही कर्म अनादिकालके नहीं होते । राजासे लेकर रंक 
तक ओर हाथीसे लेकर चींटी तक किसीके पास भी अनन्त कालीन 
कर्म नही होते, किन्तु अधिकसे अधिक असंख्य वर्षोके कर्म वर्तमानमें 
होते हैं। अभव्यके पास भी भत्तर कोड़ाकोड़ी सागरसे अधिक स्थितिके 
कर्म नहीं होते। छातखों गायोंकों काटनेवाले कसाईके पास भी असंस्य 
अरब स्थितिवाले कर्म होते हैं, चाहे जैसे पानोके पास भी अ्तत्य 
अरब वर्थकी स्थितिवाले कर्म होते हैं, किसीके पास भी अनन्त अख 
वर्षकी स्थितिवाले कर्म नहीं होते, कोई भी आत्मा कभी भी अन्त 
अरब वर्षके कर्म न तो बाँध सका है न बाँधता है, न बांध सकेगा। 
आत्माकी प्रतीतिको और आत्माकी निर्मछ मोक्ष पर्यायकों प्रगंट 
करे तो उसकी अनन्त कालकी स्थिति होती है, क्योंकि मोक्षकी स्थिति 
अनन्त काछकी होती है, आत्माकी मोक्षरूप निर्मल अवस्थामें ऐसा 
होता है, किन्तु तीनलोक और तीनकालमें भी अनन्तकालके कर्म बर् 
नहीं होते । कमोंके नाश करनेका आत्माका स्वभाव हैं । कमोंसे भिन्न 
आत्माका स्वभाव सम्यक्हृष्टि जीवोंको प्रत्यक्ष अनुभवमें आता हूँ । 
38 अज्ञानीजन यह कहते हैं कि यदि कर्म मार्ग दे दें तो अपनी 
मुक्ति हो जाये, किन्तु ऐसा माननेवाले सर्वथा मृढ़ मिथ्याहृष्टि हैं। 
अछ लोग कहते हैं कि कर्म हैरान करते हैं, वे ज॑सा करें वैसा होता 
! रन हाथकी बात ही क्या? किन्तु विचार तो करो कि कहीं रे 
+॥ कर सकते हूँ? वे वेचारे तो अड़-बूल हैं। उन्हें तो यह भी 
उयर नहीं है कि हम कौन है, और हम कर्मरूपमें वरिणमित हुए हैँ 
या क्या है ? किन्तु कर्म का बहाना निकालनेवाले अज्ञानीकों कर्ममे मुक्त 
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तीज्-मन्द अनुभवसे भेदरूप होनेसे दुरूत राग रससे प्‌ 
अध्यवसानोंकी संतति भी जीव नहीं है, वर्योंकि उस सम्ततिस अर्य , 
पृथक्‌ चैतन्य स्वभावरूप जीव भेदज्ञानियोंके द्वारा स्वयं उपलब्यमान 
है, अर्थात्‌ वे उसे प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं । 


अज्ञानी कहता है कि तीब्र-मन्‍्द रागसे पृथक कोई जीव नहीं है। 
देव, गुरु, शास्त्र पर जो राग होता है सो मन्द राग है, और मल 
स्त्री, पुत्र इत्यादि पर जो राग होता है सो तीत्र राग है । ऐसा तंत्र 

न्द राग ही जीव है; इत्यादि। किन्तु दया, भक्ति, ब्रतादिका जे राग, 

है सो मन्‍्द राग है और हिंसा-झूठ-चोरी-विपयादिका जो रोग है मो 
पाप राग है। अज्ञानी कहता है कि ऐसा तीब्र-मन्द राग दुरुत है। 
अर्थात्‌ उससे पार उतरनेकी हमें जमती नहीं है। 

संतति अर्थात्‌ एकके बाद एक प्रवाहरूप रागके रससे मेरा चता्य- 
रस अलग है। उस राग-हेपके रसकी संततिको तोड़कर सम्यवल्ी#! 
आत्माके निजरसका अनुभव होता है। 

जैसे संसारमें कमाई करे तो रुपया पैसा नकद दिखाई देती है 
इसीप्रकार धर्म नकद है। रुपया पैसा तो पर पदार्थ है किन्तु ॥ 
तो आत्माका स्वभाव है, इसलिये वह सुखरूप है। गदि पुढुवाय करे 
तो वह नगद अनुभवमें आता है। वीतराग होनेसे पूर्व भी रागके सती 
तीत्रता और मन्दतासे आत्माका रस स्वथा भिन्न है, इसप्रकार सी 
ज्ञानियोंको प्रत्यक्ष अनुभवमें आता हैँ इसलिये धर्म नकदी हैं । 

नई-पुरानी अवस्थादिके भेदसे प्रवतंमान नोकर्म भी जीव नही है 
क्योंकि शरीरसे भिन्न चेतन्यस्वभावरूप जीव भेद ज्ञानियोंक स्व 
उपलम्यमान है, अर्थात्‌ वे उसे प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं। 

शरीरकी प्रतिक्षण होनेवाली अवस्थाकों अज्ञाी अपना मात 
है, जब कि वह जड़ की है। आत्मा उसका तीनछोक और बिका 


०2 


० क्‌ न्‍ है है का कक ह१/॥ 
भी कर्ता नहीं है, किन्तु अज्ञानी जीव अनादिकालसे परका ऊ*ह 
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मान रहे हैं। जगतको यह बात समझमें नहीं आयी, और जब समझ्षमें 
ही नहीं आयी तत्र श्रद्धा करना तो कहाँसे हो सकता है? इतना ही 
क्यों; जगतके जीवोंके कानमें आज तक यह वात नहीं पडी। 


शरीरके हलन-चलून और बोल-चालकी नई-पुरानी अनेक प्रकार- 
की अवस्था होती है वह सब तुझसे भिन्‍न है, उसका तू कर्ता नहीं 
है,--ऐसा सर्वज्ञ देवने कहा है। लोग यह समझते हैं कि हमारे द्वारा 
उंगली उँची करने पर उंची होती है, किन्तु यह मिथ्या है, क्योंकि तू 
एक तिनकेके दो टुकड़े भी नहीं कर सकता । 

शरीरका मोटा होना दुबछा होना, खुराक मिलना या न सिलना | 
इत्यादि सब पुदूगलक्री अवस्था है, वह जीवका स्वरूप नहीं है अर्थात्‌ 
उसकी सत्ता जीवकी सत्तासे भिन्‍न है। वह पुद्गछकी स्वतंत्र सत्ता 
है। आत्मा शरीरसे भिन्‍न है। शरीरकी अवस्था शरीरमें और आत्मा- 
की आत्मामें होती है। आत्मा ज्ञानस्वभाव है इसलिये वह ज्ञानस्वरूप 
आत्मा बरीरकी अवस्थाकों कैसे कर सकता है ? हिलना डुलना इत्यादि 
सव शरीरकी अवस्था है। शरीरादिकी अवस्था सव भेदरूप है, वह 
एकरूप नहीं रह सकती तथ ऐसे भेदकों तू कैसे कर सकता है? 

प्रश्न:--यह कहा जाता है कि-कायाके दोप आत्मा करता है; 
कया यह ठीक नहीं है ? 

उत्तर:--नहीं, कायाके दोष आत्मा नहीं कर सकता। अपमे 
भावोंमें जो दोप होते हैं उन्हें उपचारसे शरीरके दोप कह देते हैं 

प्रशन:--तव योगके जो पन्द्रह भेद हैं, उनका क्या अर्थ होगा ? 

उत्तरः--शरीर मन वचनके जो भंग हैं सो सब निमित्तके भंग 
हैं, वह रागके निमित्तका कर्ता स्वयं नहीं है। राग्रको दूर करनेके 
लिये निमित्तते वात कही है। जिस निर्ित्तकी ओर रागका श्लुकाव 
होता है, वह निमित्तके भंग कहलाते हैं। उस रागमें मवका निमित्त 
हो तो मनो योग, वचनका हो तो वचन योग, और कायका हो तो 
काय योग कहलाता है। योगके जो पद्धह भंग कहे हैं उनमें रागसे 
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भले ही ध्यान करता रहता हो तथापि वह मोक्षमार्ग पर नहीं है, किलु 
वन्धके मार्गपर है। आत्माके यथार्थ परिचयके विना यथार्थ ध्यान वहीं 
हो सकता। यदि पहले यथार्थ ज्ञान करे तो फिर यथार्थ ध्यान है। 
तत््वकी प्रतीतिके व्रिचा कहाँ स्थिर होगा। परमें स्थिर होगा। 


भीतर ऐसे शुक्ल लेब्याके परिणाम होते हैं कि जिनसे मन 
रतिका वेदन होता है, क्रिन्तु वह रतिका भाग हूँ । उसका वेदन होने 
पर उसे आत्माका रस माने किन्तु उस रससे भिन्‍न आत्मरसको अठग 
करना न जाने तो वह भी असावधान-अज्ञानी है। संसारकी अनुकूलता- 
की साताके वेदनने आत्मा मानने वाले और * मणसुहया | नामक 
प्रकृतिकी सातामें आत्मा मानने वाे-दोनों एक हो प्रकारके हैं। 


आज कर बहुतसे लोग यह कहा करते हैं कि हम नित्य ध्यान 
करते हैं किन्तु आत्माको जाने बिना ध्यान कहाँसे होगा? कपाय गुछ 
मन्द हो, साता प्रकृतिका उदय हो, अर्थात्‌ मनमें कुछ शान्तिसी प्रतीत 
हो तो यह मानने लगता हो कि मुझे आत्माका आनन्द आ रहा हैं, 
किन्तु यदि उससे आत्माकी बात पूछे तो एक भी सच न निकले । आत्मा 
अनस्तयुशका पिंड हैं; आत्मवस्तु उसके गुण और उसकी पर्याय 
परिपूर्ण हैं। एक रजकणका भी कर्ता नहीं हैँ; रजकण अपने गुण और 
पर्यायसे परिपूर्ण हैं; आत्माका कार्य आत्मामें, और रजकरणका कार्य 
रजकणमें होता है, दोनोंके कार्य भिन्‍न हैं, जिसे ऐसी प्रतीति नहीं है 
किन्तु ध्यान कर रहा है, तो रामझना चाहिये कि वह वहाँ अटक रहा 


हर] 


हैं, और मार्ग पर नहीं आया। 


जैसे समझदार मनुष्य शक्कर और मिश्रीके छड॒दुओंकी अछग 
अलग परख कर छेता है, उस्ीध्रकार सम्यकनज्ञानी साता और आत्माएँ 
रण अठय अंग भेद कर छेता हैं। आचार्यदेव कहते हैं कि पुण्य 
पापद्ध रससे भिन्न आत्मा भेद ज्ञानियोंके द्वारा स्वयं उपलब्धमान है 
स्थल सम्बक् ज्ञानी उसका प्रत्यक्ष अनुभव करते हें । 
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वास्तविक अनेकान्त तत्त्वको माने बिना यथार्थ अनुभव नहीं हो 
सकता उसे आत्माका वेदन नहीं किन्तु विकारका वेदन होता है । 
आत्मा अपनी अपेक्षास भी है और पर अपेक्षासे भी है, ऐसी दृष्टि 
एकान्त दृष्टि है । उसने दो द्वृव्योंक्रो एक माना इसलिये वही सच्ची 
एकान्त हृष्टि है । आत्माकी अपनी अपेक्षासे अस्ति है, और परकी 
अपेक्षास नास्ति है, ऐसी दृष्टि ही सच्ची अनेकान्त दृष्टि है। इस 
अनेकान्त हृष्टिकों माने विना सच्चा अनुभव नहीं हो सकता । 
श्रीज़ण्डक्ी भाँति उभयात्मक रूपसे मिले हुए आत्मा और कर्म 
दोनों मिछकर भी जीव नहीं हैं, क्योंकि संपूर्णतया कर्मसे भिन्न अन्य 
चतन्य स्वभावरूप जीव भेदज्ञानियोंके द्वारा स्वयं उपलबम्यमान है, 
अर्थात्‌ वे उसे प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं । 
यहाँ अज्ञानी कहता है कि हम आत्मा और कर्म दोनोंकों मानते 
हैं किन्तु दोनों मिक्कर काम करते हैं ऐसा मानते हैं । 
प्रदत:--जब जीव सिद्ध हो जाता हैं तब दो द्रव्य अलग काम 
करते हैं या नहीं ? 
उत्तर:--अरे ? त्रिकालमें अलग काम करते हैं । 
एक परिनामके न करता दरव दोय । 
दोय परिनाम एक दर्व ने घरतु है ॥॥ ( नादक समयसार ) 
अर्थात्‌ एक अवस्थाको दो पदार्थ एक साथ नहीं करते, और दो 
अवस्थाओंको एक द्रव्य नहीं करता; यह तीर्वकरदेवका निश्चित सिद्धांत हैं । 
कर्मकी अवस्थाकों आत्मा करे और कर्म करे अर्थात्‌ एक अवस्थाको 
दो दवब्य मिलकर करे यह नहीं हो सकता, इसीप्रकार आत्मा ज्ञान करे 
ओर दरीरादिकी अवस्था भी करे, इसप्रकार एक पदार्थ दो अवस्थाओं- 
को धारण नहीं करता। यदि इस सामान्य सिद्धान्तकों भर्ती भांति 
नमज्ञ ले तो उसका मोक्ष हुए बिना न रहे । 
वस्तुकी भिन्नताकी प्रतीतिके बिना अज्ञानी जीव श्रीखंडकी भाँति 
जीवको जीव जौर कर्म दोनोंसे मिला हुआ एकरूप मानता है। किन्तु जीव 
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तो संपृर्नेतता इमोरी मिलने 5, जोर होती वव्वाव नी विद लि है । 

समस्या जानो, जीवंत कमी बजा मल्त वन्‍ल्य मिस 
प्रत्यक्ष अनुभव करते है। इसोहयी मतुनास भा कि; गत कि 
आत्गा कर्म भिन्‍न ८ । 

अर्थक्ियामें समणे ऐसा कर्म सथोग भो जोव नहीं हे, शॉि 
लफकड़ीफे आठ हुफडोंके संगोगरे नाभित पलंग सिन्न, उस पछेगे पर 
सोनेयाले पुमगफी भांति कर्म सयोगस सिन्‍्ल, अन्य सत्य सभावरूत 
जीव भेद ज्ञानीयोंके द्वारा रब उपलम्शभान है, अर्थाव्‌ ये उसकी 
प्रत्यक्ष अनुभव करते हें। 

कर्मका संयोग कर्मकी क्रिया करनेगें समर्थ हे, किस्तु बह आत्माको 
क्रिया करनेमें समर्थ नहीं है इसलिये यह औतसे भिन्‍ने है, जीव 
स्वरूप नहीं हे। अज्ञानी जीव आठ फकर्मकी क्विमाक़ी दी जीत मानता 
है, और करके रांयोगसे होनेवाली अवस्थाकों अपने आधीन मानता हैं। 
किन्तु वह कर्म और उसके निमित्तर होनेबाी अवस्था-दोनोंी ई 
अलग है, वह तेरे आत्माका स्वरूप नहीं हे । 

ज्ञानावरणीयकर्मने ज्ञान गुणको, दर्शनावरणीयने दर्शन गुणक 
मोहनीयने प्रतीति और स्थिरता गुणकों, तथा अंतराय कमने वीय॑ 
भुणको रोक रखा है, ऐसा कहा जाता हे, किन्तु सच बात तो यह है 
कि जब स्वयं राग-द्वेपमें फंसकर अपनी ज्ञान अवस्थाकों हीन करता 
है, तब ऐसा आरोप कथन होता है कि ज्ञानावरणीय कर्मने ज्ञानकी 
रोक रखा है, इसीप्रकार दर्शन, चारित्र और वीर्य इत्यादिके सम्बन्ध 
भी समझ लेना चाहिये | स्वयं ही अपने स्वभावमें परिणमित न हर्किएे 
उल्टा होकर राग-ढेंप और आकुलताछूप परिणमित होता हैं, अर्थ 
अपने ग्रुणकी अवस्थाकों स्वयं ही हीन करता है। उसमें कर्म व 
मात्र निमित्त अर्थात्‌ उपस्थित मात्र हैं। स्वयं हीन अवस्थाकों परिणमित 
होता है, किन्तु कर्म पर आरोप करके कहा जाता है कि इस कॉमन 
आवरण डाला है। अरे! यह कहते तुझे लज्जा नहीं आती कि तेरी 
प्रभुताको चुकानेवाला ( भुछानेवाला ) कोई अग्य कर्म है? 
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कुछ लोग कहते हैं कि कर्म अवगरुण कराते हैं, किन्तु यह तो 
विचार कर कि कर्म अवगुण कराते हैं या तू अवगुग करता है, तव 
अवगुग होते हैं? अपने पुरुपार्थकों तो प्रगट नहीं करता, तब तेरी 
इस भूलके लिये कर्म क्या करें? वे तो वेचारे जड़ हैं। वे जड़कर्म 
तेरे चंतन्यकों कंसे अवगुण करा सकते हैं ? तु जव भूल करता है तब 
वे मात्र उसमें निमित्तरूप होते हैं निमित्त तो मात्र वारदानके समान 
है। वारदान वारदानमें और माल मालमें है। वारदानकी क्या कीमत ? 
वारदान वह माल नहीं है। जैसे पलंग और उस पर सोने वाला जीव 
दोनों भिन्‍न हैं, इसीग्रकार आठ कर्मोसे आत्मा विलकुछ भिन्‍न है। 
भेदज्ञानी उसका प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं। 

आत्मामें कर्म अवगरुग कराते हैं, और ज़वब कम दूर हो जाते हैं, 
त्व आत्मामें गुण प्रगट होते हैं, यह घोर अज्ञानीके घरकोी वात है; 
वीत्तरागके घरकी नहों। 

यद्यपि यहाँ यह आठ प्रकार कहे गये हैं किन्तु इनके अतिरिक्त 
अन्य भी कोई विपरीत कथन करते हों तो उन्हें भी इसीप्रकार समझना 
चाहिये इस प्रकार भगवानका उपदेश है! 

चतन्य स्वभावरूप जीव सर्व पर भावोंसे भिन्‍न है, जो कि 
भेदज्ञानियोंको अनुभव गोचर हैं। इसलिये यदि अज्ञानी पूर्बोक्त आठ 
प्रकारोमेंसे किसी प्रकारसे जीवको माने तो उस प्रकार जीवका स्वरूप 
है ही नहीं । 

कर्म और आत्माकी एकत्ववुद्धिरूप जो अवध्यवसान होता है, अज्ञानी 
उसीको जीव मानता है। कुछ लोग कहते हैं कि--जेसे अनेक कुल 
पुत्र और लट्टू इत्यादि मिलकर -घड़ी वनती है, उसी प्रकार शरीर 
ओर पुण्य-पापके भाव इत्यादि मिलकर आत्मा होता है, किन्तु यह 


निरा भ्रम है, यह वात उपरोक्त आठ वोलोंके आठ उत्तरोंमें भली 
भाँति कह दो गई है। 


हि प्रशन:--कहीं इस समय संसार दशामें कर्म और आत्मा अरूय 
हूँ? वे तो सिद्ध होने पर अलग होते हैं ? 
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कार: >नावी अत पते मलुभवनी झपड जागो । कि--:॥ 
समय भी आत्मा और कर्म सवा भले ह। वा [से संमप #र्मगे 
आत्माकों शिन्‍्त्र नहों मानता उसका थाझा कभों थी कममि मिन्‍्े 
नहों होगा, ओर उसे पर्-वाभ बहों होगा। 

तिलोंमें रदने वाला तेल उतेमावम दो अलग है। जा नह वर्तमानों 
अलग होता 3, तभी तो अलग हो सकता ते, इसी पार न्तमानमं कर्म 
और आत्मा अलग हें अत: जब जात्मा सि.; दीती है, धर अछग हों 
सकता है। भेदजानियोंकरो पृथक आत्माकीं पतोत्ति है वलजान होनेसे पूर्व, 
इसी समग हो रही है। शुभाशुभ भाव होने पर भी गेंद ज्ञानियोंको 
इसी समय आत्माकी पृथक प्रतीत्ति हो रहो ते 

यदि इसी समय जह़से भिन्‍न आत्मानी प्रतीति ने हो तो वह 
जड़से अलग नहीं हो सकता, ओर उसे पृथक जाने बिना सम्मक्‍त्व नहीं 
होता, सम्पक्चके बिना चारिश्र नहीं होता, बीवरागता नहीं होती, 
केवलज्ञान नहीं होता, और मुक्ति नहीं होती । 

हाँ आठ कर्म और पुण्य-पापक्े परिणाम दत्यादिकों जड़में ही 

गिन लिया है, उन सबको मिट्टी मान छिया है। शरीरादिक वाहरकी 
मिट्टी और कार्माण शरीरसे उत्पन्न होनेवाले मलिन भाव अग्दरकी 
मिट्टी हैं; भगवान आत्मा इन मिट्टियोंसे अलग है। है 

अव यहाँ पुद्गलसे भिन्न आत्माकी प्राप्तिके प्रति विरोध करनेवारोंरे, 
अर्थात्‌ पुदृगलको ही आत्मा माननेवालोंसे, उनके आत्महितकी बात केहर्कर 
मधुरता और सम्भवसे उपदेश देते हुए कहते हैं कि-प्रभो ! तुम्हारे हार 
जड़-चेतनकी खिचड़ीमें आत्मा कैसे मान लिया गया। आचार्यदेव इसी 
प्रकार प्रेम पूर्वक उपदेश देते हुए कलशरूप काव्य कहते हैं कि-- 

विर्म किमपरेणाकायफ्रोलाइलेन 
स्वयमपि निभ्वतः सन्‌ पदय पण्मासमेकम्‌ । 
हृदयसरसि पुंसः पुद्गछाद्धिष्षपाम्नो 
नलु किमसुपलब्धिभभाति कि चोपलब्धि: ॥ २४॥ 
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अर्थ:-हे भव्य ! व्यर्थका कोछाहल करनेसे तुझे क्‍या लाभ है? 
तू इस कोलाहुलसे विरक्त हो और एक चेतन्य मात्र वस्तुको स्वयं 
निरचल-लीन होकर देख; ऐसा छह माह तक अभ्यास कर और देख 
कि ऐसा करनेसे तेरे हृदय सरोवरमें उस आत्माकी प्राप्ति होती है या 
नहीं, कि--जिसका तेज, प्रताप, प्रकाश पुद्गलसे भिन्न है। 

है भव्य आत्मा ! ठहर ! तू इस पुण्य-पापके भावकों अपना मानकर 
उसमें क्यों अटक रहा है? इस प्रकार तो तू कभी भी पार नहीं पा 
सकेगा। ऐसा उत्तम अवसर और सत्‌ समामम प्राप्त हुआ, सर्वेज्ञकी 
वाणी कानोंमें पड़ी फिर भी तू व्यर्थका कोलाहुल क्‍यों कर रहा है? 
भला, यह कैसी वात है कि--तुझे अपना स्वरूप समझमें नही आता 
और पर स्वरूप तू समझ लेता है? यह मानव शरीर मिला और 
आत्मस्वरुपमें स्थित होनेका सुयोग मिछा फिर भी तू कोलाहल कर 
रहा है कि हमारी समझमें नहीं आता यह तो कठिन मालूम होता है। 
अब यह व्यर्थका कोलाहुल करना छोड़ दे। 

है भव्य जीव ! इस वथाके कोलाहलसे क्या लाभ है? इस शरीर 
मन्दिरमें काम क्रोधादि विकारोंस रहित चैतन्य प्रभु विराजमान है, 
उसे देख, उसे दूढ़ और उसमें स्थिर हो जा। मैं ऐसा करूँ तो धर्म होगा 
और वैसा कर डालू तो घर्में होगा तथा परसे घम हो सकता है. इत्यादि 
व्यथेंका कोलाहलू छोड़ दे और अब कुछ स्थिर हो, निवृत्त हो। 

तेतीस गाथाएँ पूर्ण करते हुए आचार्यदेवने कहा था कि यह सुनकर 
किसे भेदज्ञान न होगा ? कोई दी्घ संसारी हो तो उपकी यहाँ बात 
नहीं है। वहाँ तीन के दो अंकों पर (३३) जो कुछ कहा था वह यहाँ 
चारके दो अंकों (४४ वीं गाथा) में कहते हैं कि हम इतनी इतनी वातोंसे 
लेकर कहते आ रहे हैं, तव फिर यह युनकर किसे आत्म प्रतीति न होगी ? 

प्रभो! पंचेन्द्रिकेिे विषयोंकों बन्द करके भीतर देख कि बंसी 
निर्मेल चैतन्य घारा वह रही है, उसका शरीर, वाणी, पुण्य-पापके 
परिणामोंके साथ कोई सम्बन्ध नहीं है। 

पंचेन्द्रियोंका लक्ष्य बन्द करके आँखें वन्‍्द कर ले तो भी भीतर 
“अनेक वर्षोकी स्मृतिको रख सकने छायक एक वस्तु विद्यमान है; जो 


कुछ नही हर 


ओर रत त्ची 


किसीफा ऊु४े 
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मी डे ते ६६४ दम प्‌ का] 5 हे िि फ 
का “0 लि स या 
करने वी डे सगोह हे गाए रा आम 5 पका 
पद ढेे उते ४) 
हत कम साफ 8-5 नं का (, 7४ आईमी पका 
कुछ नही हर॑ईी 5 ड हज आग मा पति पड र्। 
कोई किमी है! एछ- काम मी ता हे तल मानता (१ फल म्िध्या है । 
इसलिये गे जो शिदाहएँ ०े मा ता तो को जा आमने 
रहा है। मई तञ्े नदी आगेगग जग पा वोर्म हि 
अपनी नो ही एस्नो है! 
छी, | इल्गादि तेरा जा नहीं कर से ते, दें -मुर-शर्णि जी तर 
के रावत) कोई ते हिमाईने मी वी नरम समर्थ नहीं के 
हे आञ् समर्थ नहीं के वे दवा 
5 २ 


असहाय 6 । डूमलिये मं 
क्केबल अपने भाव ही कर सकता हें स्प्य सीधे भीर्गि 
हाथकी वात है, क्यों हि दूसरेका दे कुछ नहीं कर सर्क्ती ! गत 
प्रत्येक पदार्थ बरस असहाव हे। तू गई माननेकीं समर्थ हें. कि जि 
विकारी भर? होते ठे सो भेहूँ, घिकारी भाव के के 5 
करना हैं । गेंवे तुझे अपने ही आऑर्गनम कोलार्दर्ल करनेसे वेंगीं लाभ हैं ! 
मनमें जो भाव होते हैं वे से तरे दाथर्मे ढें किन्तु विर्के गरी वॉक 
अपना मॉतिन तुझे कया ला है? वस्तुका परम स्वत स्व है 
तब परमावकी अपना मानकर तुझे कौतयों लाभ मिले जामेंगा ! 
शरीरादि और छी कुदुम्बादि तवा देव, गुठ, शर्जि रा कु 2 
कर सकते और दे. उनका कुछ नहीं कर सकता इसलिये ह पर्स ले 
कर तुझे एक और तेरे घरमें के आये हैं अब तू हो कह मे अपने है 
आंगनमें, और अपने हो घरमें आकर कितनी होनी करनी हैं.“ 
तू अपनी जाति और समाजका ऊँ भला करनेंकी पे 
नहीं हैं, इसलिये जेँवें अपने ही आंगनमे से । रह। और वुष्पन्तापी 
चरक्तिसे अलग हो जा ढं अले ही तर कोलाहर्ल कर रहें हैं 
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रुपया पैसा तो जड़ पदार्थ हैं। तव यह तो विचार ऋर कि जड़का स्वामी 
जड़ होता है या चेतन? जड़का स्वामी जड़ ही होता है, जो जड़ 
शरीर और एहुपया पैसा इत्यादिकों अपना मानता है, वह जड़ 
उसे आत्माकी प्रतीति नहीं है। हे मूर्ख! तुझे तारनेवाला रुपया पैसा 
नहीं है, यदि तेरे छाखों करोड़ों रुपियोंकों गलाकर तुझे पिला दें तो भी 
तेरी दुर्गत नहीं कक सकती; और यदि अपने माने हुए लाखों करोड़ों 
रुपये किसीको दान दे दें तो भी धर्म नहीं हो सकता । 

धर्म आत्माका स्वभाव है, उस स्वभावकों कुछ कोलाहुल वर्द 
करके देख । भगवान चैतन्य आत्मा जो कि निजधनसे भरपूर है, और 
जो धन कभी घट नहीं सकता, उसकी बात तुझसे कर रहे हैं, उसे 
एक बार अभ्यास करके देख ऐसा करनेसे अपने हृदय सरोवरमें जिसका 
तेज और प्रताप पुद्गलरो भिन्न है उस आत्माकी प्राप्ति होती है या नहीं ! 

जो लोग कहते हैं कि यह सूक्ष्म बात हमारी समझमें नहों आती 
उनसे आचार्यदेव कहते हैं कि अपने हृदय सरोवरमें कुछ खोज कर्रोा 
देश तो सही ? 

ऐसा समझे बिना अनन्तबार कुता बिल्ली और गिजाई इत्याईं 
की भांति जन्म-मरण क्िग्रे किन्तु ऐसे जन्म-मरणका क्‍या मुल्य दें। 
अब मरने वाछा मरता हे तब घरके छोग एकत्रित होकर रोते हैं, और 
मरनेबाठक गुणगान कर चलते हैं कि वह बड़े प्रुण्यशाल्ली थे? दुतिय! 
छा एम द्वी परागछ होते हूँ। कहीं पागछोंके सींग थोड़े ही उगतें दे * 
मेरी आ मेरे पुत्र मेरा पैसा और सब कुछ मेरा-मेरा कहते हुए अजर्गी 
जीव पृहुना पुक मर गया, और मरकर ने जाने कहाँ गया दंगों, 
फिर थी छोग कट्त हे कि बढ़ बड़ा पण्यशाकी था, भा वह पण्यक्षीट 
? पुश्यश्ाली तो बढ़ दे, जी स्वरूपकोीं पद्चिचान कर उम्तमें री 
ऋर देढ़काी छाट्ता दे । यर्दा स्वद्पफी पढिवान करतेबादको पुष्यशञाडी 
हू दे, उसमें पुस्वका अर्थ आत्माकी पं्चित्रता रमदाती चार्दिव। 


घ् ४९ 


फ 7ऐे 


हू अपने सदबकी पदिवानक बिना कहाँ जावेगा? | ताज 
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पुरुषार्थसे हो जाता है; यदि परवस्तु हो तो तत्काल प्राप्ति नहीं हो सकती । 


अपना स्वरूप तो विद्यमान है किन्तु उसे भूल रहा है। यदि साव- 
धान होकर देखे तो वह अपने पास ही है, अथवा यह कहना चाहिये 
कि वह तू ही है। चैतन्य भगवान ज्ञात-आनन्दसे भरपूर है। शेर 
मन वाणी इत्यादि सब धूल समान हैं। मैं करूँ, धर यह भाव और 
हिसा-अहिसाका भाव सव विकार हैं। और भीतर जो चेतम्यमर्ति 
भगवान है बह तो निराला निर्विकार है; उसे तू देख तो सही ! उसकी 
प्राप्तेकि लिये एकबार छह महीने तक्त उसीके पोछे लगकर अभ्यास कर 
और फिर देख कि आत्माकी प्राप्ति होती है या नहीं। धर्म आत्माकी 
स्वभाव है, उस स्वभावको निश्चक होकर एक बार तो देख । जिद! 
तेज-प्रताप अखण्ड है, उसका एकबार छह महीना अभ्यात्ष कर और 
देख कि आत्माकी प्राप्ति होती है या नहीं। अवश्य प्राप्ति होगी । 


यदि सावधान होकर देखे तो राग-द्वेष और शरीर रहित 7 
सिद्ध भगवानका स्वरूप है वैसा ही आत्मा भीतर विराजमान है. बर्सी 
ही तुझे अनुभव होगा। 

हाँ जो छह महीनेके अभ्यासकी वात कही है, इसका यहें ४४ 
नहीं है कि इतना ही समय लगेगा, क्योंकि उसके लिये तो मुहूर्त म 
ही पर्याप्त है। तू यदि आत्मस्वरूपको प्रगट करनेक्रे लिये अभ्यातत के 
तो उसकी प्राति एक मुहूर्त अर्थात्‌ ४८ मिनटमें ही हो सकती है. #* 
शिप्यक्ो यह्‌ बहुत कठिन प्रतीत होता है, इसलिये यहाँ छह मी 
समय कह दिया है। यहां कोई यह कह सकता है कि यदि छह मर्द 
आत्मस्वह्ृप प्रगट हो सकता हो तब तो यह बहते सरल है। भावी: 
देव कहते हैँ कि-बह सरल तो है ही, अपने स्वभावकों जान ले वो 77 
तुझमें ही है जो कि सरल ही है। कोई यह भी कह रीकती है 
यह अभ्यास ता बहुत कठिन मालूम होता है। हम तो अपनी से रे 
सम्पत्ति दानमें दे सकते हैं, और उससे यदि घर्म लाभ द्वोता हीं वी रा 
फरनेकों तेयार हं। किन्तु यह तो विचार कर कि यह झपया पैसा है| 
वस्तु कहाँ हे ? वह तो पर वस्तु है, इसलिये उमसे धर्म कैसे हो गए 
दै? धर्म तो तुझे अपना फरता है, तब वह तैरा बर्म तेरों के 


प्रगद होगा या परवस्तुत्ते ? तेरी वस्तु तेरे पास है, उत्ीसे धर्म ही । 


02722 
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पुण्य-पापमें फंसा हे उसलिये वह कठिन होता है। किन्तु यह अगश्यासरक 
कारण और विपरीत माननेके कारण कठिन मालूम होता ? । शाझोमें 
बोधिवीजदुर्लमकी बात आती है, किन्तु अपने स्वभावकी अपेक्षा वें 
सुलभ ही है। यदि उसके लिये एक वार परिपूर्ण अभ्याप्त करें वो 
छह महीनेसे अधिक समय नहीं लगेगा। 


आजकल तो लोगोंने बाह्य अभ्यासको ही सब कुछ मान रजा है। 
श्री देवचन्द्रजीने कहा है कि:-- 


द्रव्य क्रिया रुची जीवको रे, भाव धरम रुचि हीन; 
उपदेशक वैसे मिले, तो--क्या करे जीव नवीन, रे। 


आजकल जीवोंकी भाव भासन पूर्वक भावधर्मकी रुचि कम हद 
गई है। आत्मा क्या है? धर्म क्या है? मोक्ष क्या है? और मोक्षमार्ग 
क्या है? इसके यथार्थ स्वरूपको समझनेकी रुचि कम हो गई हैं 
और वाह्य जड़की क्रियामें ही जीव रचपच रहे हैं, किन्तु क्‍या जड़वीं 
क्रियासे चैतन्यका धर्म हो सकता है? इतना भी विचारनेका अवकाश 
नहीं है। क्या किया जावे उपदेश देनेवाले भी ऐसे ही मिलते हैं 
इसलिये विचारे जीव क्या नवीन कर सकते हैं! 


आजकल जीव जड़ क्रियामें ही धर्म मान बैठे हैं। धर्म क्या हैं दसवीं 
उन्हें कोई खबर नहीं है। वे तो जिस तरफका उपदेश सुनते हैं उसी और 
हाँ जी हाँ कहने लगते हैं। जँसे घ्वजपुच्छ जिधरकी हवा होती है, उप 
ही हिलता है इर्सः प्रकार स्वयं कुछ निर्णय न करके जहाँका उपदेश सुनता 
है वहीं कहने लगता है कि--'सत्य वचन महाराज ? इस प्रकार ते 
असत्यकी परीक्षा न करके जो सरल होता है उसीको मान लेती है और 
जहाँ आत्माकी बात होती है वहाँ कहता है कि--यह तो सारे दिन आत्ता 
ही आत्माकी वात करते रहते हैं; इस प्रकार उस बातमें अरुचि प्रगट 
करता है। किन्तु यदि कोई रुपया पैसा क्रिया-कांड या शुभ परिणाम 
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धर्म होना बताये तो वह रुचिकर मालम होता है और कहता है कि 
आप जो कहते हैं सो वही ठीक है, इससे शझोत्र ही मनुप्यभवसे छुटकारा 
हो जायेगा ? किन्तु वह भो मिथ्या नहीं है, इससे भवका छुटकारा नही 
तो मनुष्यमवका छुटकारा अवश्य हो जायेगा, अर्थात्‌ मनुष्यभवकों 
हारकर दुर्गतिमं जायेगा, और अनन्तकालमें भी पुनः यह मनुष्यभव 
मिलना कठिन हो जायेगा। 
जिस भावसे बंध होता है, उस भावसे मोक्ष नहीं होता, जिस 
भावसे मोक्ष होता है उस भावसे बंध नहीं होता, जिस भावसे मनुष्यत्व 
मिलता है उस भावसे मोक्ष नहीं होता जिस भावसे तीर्थकर नाम कर्म 
वंधता है उस भावसे मोक्ष नहीं होता, और जिस भावसे मोक्ष मिलता 
है उस भावसे तीर्थंकर प्रकृति या मनुप्यत्व इत्यादि कुछ नहीं मिलता । 
आचार्य देव कहते हैं कि जिस विधि और पद्धतिसे कहा जा रहा है 
उसे भली भांति समझ ले तो जन्म-मरण न रहे अवतार न रहे, वंधन 
न रहे। 
आचार्यदेव कहते हैं कि हे भाई ! जिसमें तेरा कोई प्रयोजन सिद्ध 
नहीं होता उसमें व्यर्थ ही प्रयत्त कर रहा है, किन्तु जो हम कहते हैं 
उसमें एक वार तू छह मास तो अभ्यास्त कर; चेतन्य स्वरूपको समझ- 
कर उसमें छीन होनेका एक वार सततंरूपसे उसके पीछे लगकर छह 
मास अभ्यास कर यदि सचमुच ही एक वार छह महीने अभ्यास कर 
लेगा तो आत्माकी प्राप्ति हुये विना न रहेगी। 
यहाँ शिप्य पूछता है कि भगवचु ? आत्मामें जो पुण्य, पाप, दया 
हिंसा और भक्ति, पूजा या बव्रतादिके भाव होते हैं उन्हें आपने जीव नहीं 
कहा, किन्तु उससे भिन्न आत्माका जो ज्ञाता-हृष्टा स्वभाव है उसे जीव 
कहा है, किन्तु यह पुण्य-पापादिके भाव तो कर्थंचित्‌ चेतन्यके साथ 
सम्बन्ध रखते हैं, किसी प्रकारसे चैतन्यकी अवस्थामें प्रतिमासित होते 
हैं, वे चंतन्यके अतिरिक्त लकड़ी आदि जड़ पदार्थों होते हुए दिखाई 
नहीं देते। यहाँ शिप्यको जिज्ञासा हुई इसलिये अपने परिणामकों देखना 
सीखा है। उसके कहनेका तात्पर्य यह कि--हर्प-शोक, सुख-दुःख और 
उसका बेदन आत्माके साथ सम्बद्ध प्रतिभासित होता है, किन्तु वे भाव 
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मात्र चेतन होनेके स्वभादकों ही जोव बहा है, किन्तु भीतर जो क्वोघादि 
भाव होते हैं वे कहीं रूकड़टी इत्यादिमें नहीं होते, किन्तु चेतन्यमें दिखाई 
देते हैं, वे किसी अपेक्षासे चंतन्यमें होते हों ऐसा माठम होता है, वे 
चतन्यके साथ सम्बन्ध रखते हुए दिखाई देते हैँ। लकड़ी आदिमें काम- 
क्रोव होता हो ऐसा कनी न तो सुना है. और न देखा है, वह तो 
पुदुगछ्त हु, जड़ है, उसमें कहीं भी आत्मा नहीं हैं 

जड़में कहों क्रोध दिखाई नहीं देता । कहों मुर्दा भी क्रोध करता 
है? दया, सत्य आदिके पुण्य परिणाम और हिसा अत्ृत्य आदिके पाप 
परिणाम-सव आत्माके साथ सम्बन्ध रखते हों ऐसा मालम होता है। 
किन्तु प्रभो! आपने तो उन्हें निरा जड़ कहा है। इत समस्त विकारी 
परिणामोंकों तो जड़ कहा हो है, किन्तु यदि उन्हें अपना माजू तो मुझे 
भी जड़ कहा है; किन्तु प्रभो! वे सब विक्रारी भाव मुझमें होते हुए 
प्रतीत होते हैं, सत्य बोल या असत्य बोल वह सब मेरे परिणाम्में होता 
हुआ मारुूम होता है। इसलिये मेरा समाधान करनेकी कृपा कीजिये। 

उश्नक॑ समाधानाथ गाथा कहत हू -- 


अइविहं पिय कृम्मं सब्यं पुग्गलमयं जिणा विंति। 
जस्स पलं ते वच्चइ ददख ति विपच्चमाणस्स ॥ ४५॥। 


अथ:--आठ तरह॒के कर्म हैं, वे सब पुद्गल स्वरूप हैं, ऐसा 
जिनेन्द्र भगवान सर्वेज्ञ देवने कहा है, और कटा है कि--पक्‍व होकर 
उदयमें आनेवाऊरे उन कर्मोका फल प्रसिद्ध दःख है। 

यहाँ शिष्पके प्रशनका उत्तर देते हुए आचारयदेव कहते हैं कि-- 
भाई थेये रख ! आत्मा तो निराला तत्त्व है वह अनन्त ज्ञान, सुख 
इत्यादिस परिपृर्ण है, और जो विकार है सो दुःख स्वरूप है, तथा 
दुःख अपना स्वनाव नहीं है, इसलिये वह पुदुगलमय है । अनादिकालीन 
जुलके कारण विकारी परिणामको अपना मान रखा है. विकारी 
परिणाममें अटक रहा है और यह मान बैठा है कि--मैं घुनाझ्ुन 
परिषाम जितना ही हूँ। इसलिये तेरी भूलके कारण तेरा हित नहीं 


-ि! 
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होता, अब तू अपनी भूलकों छोड़ और आत्मामें स्थिर हो जा। है. 
कहाँ होता है वह आचार्यदेव बतलाते हैं। “ वश्यु सहावो धम्मो 
अर्थात्‌ वस्तुका स्वभाव ही धर्म है। आत्मा एक वस्तु है, इसलिये 
आत्माका स्वभाव ही धर्म है। वह धर्म कहीं वाहर नहीं किन्तु आत्माम 
ही है । पुण्य-पाप आदि अपना मूल स्वरूप नहीं है इसलिये वह उद्ा7ः 
मय है; वह आकुल स्वरूप है, आत्मा अनाकुछ स्वरूप है इसलिये 
दिकारी भाव पुद्गल कर्मका फल है, अतः वह पुदेगलमय है। 
ध्यवसान आदि समस्त भावोंको उत्पन्न करनेवाले आढठों प्रकार्फ 
ज्ञानावरणादि कर्म-सब पुद्गलमय हैं, ऐसा सर्वज्ञ देवका वचन है। 
यद्यपि सभी आत्मा समान हैं, किन्तु उनमेंसे किसीके ज्ञानकी 
विकास कम और किसीका अधिक दिखाई देता है, सो इसका कारों 
स्वयंकी गई अनादिकालीन भूल है। अपने ज्ञानके विकासमें न रह: 
स्वयं ही ज्ञानकी हीन अवस्था कर डाछी है। स्वयं ज्ञानके विकास 
हीं रहा तब ज्ञानावरणीय कर्मको निमित्त कहा जाता है कि, शर्तों 
बरणीय कर्मने ज्ञानको रोक रखा हैं । है 
स्वयं अपनी दर्शनशक्तिके विकासमें न रहकर परमें दृष्टि कर 
स्वयं अटक रहा हूँ, तब दर्शनावरणीयकर्मकों निमित्त कहा जाती 
कि, देशनावरणीयने दर्शनगुणकों रोक रखा हे । 
मोहनीय अर्थात्‌ स्वयं अपनी आनन्दशक्तिको भुलकर अपर! 
राग-देमछप माने और विकारी भावोंमें अटक जाये तब मोदी 
कर्मी उपस्थिति होती हैँ। 
अन्तराय अर्थात्‌ में अनन्तवीयंबान हूं, ऐसा ने मानकर मं सर्ति 
दीव हूँ, यों अपने बढछको दीन मानता है, इसलिये उसकी अर है| 
जाता हें। भीर जब दस प्रकार रुक जाता है तब वीवस्विराय र्सिर्धि 
सिश्वित कंढ़ा जाता हे कि वीर्यान्तिराय कर्मने बीर्-बछकी रो 2 
है; हिल्मु पर दन्य आात्माको नदी रोक सकता, हिल्‍्तु जंत्र सी अई ! 


4 


हावी दे तब जाताजरणीय आदि कमोंकी निमित्त कंदी जीती 4 
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शेप चार अधातिया कर्म वाह्य संयोगोंके साथ सम्बन्ध रखते हैं, 
और वे चारों कर्म बाह्य फल देते हैं। 

साता-असाताका होना सो वेदतीय कम है। शरीरमें सुख-दुःखका 
होना वेदनीय कर्मके कारण है। 

शरीरका टिकता या न टिकना आयुकर्मके कारण है। यदि कोई 
कहे कि मैं शरीरको अधिक समय तक टिकाये रखू तो वह नहीं टिक सकता 
जितनी आयु होती है, उतना ही टिकता है। इसका कारण आयुकर्म है। 

शरीरका सुन्दर या असुन्दर होना सुस्वर या दुस्वर होना अथवा 
घधरीरकी अच्छी-पुरी आकृतिका होना इत्यादि सवका कारण नामकर्म है। 

उच्च-नीच जातिमें अवतार होनेका कारण गोन्रकर्म है। 

जसे इस शरीरादिकी स्थूछ मिट्टी है, उसी प्रकार भीतर कार्मण- 
बरीरकी सूक्ष्म मिद्दी है, जो कि पुदुगल ही है। आचार्यदेव कहते हैं 
कि--आठों कर्मकी मिट्टी पुदुगलमय है, ऐसा सर्वज्ञ भगवानने कहा है। 

यदि सामने निमित्तहूप कोई दूसरी वस्तु न हो और मात्र आत्मा 
ही भूछ करे तो भूछ आत्माका स्वभाव हो जाये, और यदि भूल स्वभाव 
हो आये तो वह कभी दूर नहीं हो सकती। ज्ञानस्वरूप--आनन्द स्वरूप 
अकेला हो और साथमें कोई दूसरी वस्तु न हो तो फिर भूल होनेका 
कारण ही क्या हो सकता है ? इसलिये दूसरी वस्तु भूलमें निमित्त है, और 
उप्त इसरो वस्तुका उपाधिभाव अपनेमें कल्पित किया जाता है। जब यह्‌ 
समझा जाता है कि बह अपनेमें है, तव वह दूसरी वस्तु कर्म, उस भुलमें 
निमित्त होती है। दूसरा निमित्त सामने है, इसलिये उसके उपाधिभावको 
अपना मानता है, और स्वयं भूलता है। दूसरी वस्तु हो तो भूल होती 
है, मात्र अपना बुद्ध स्वरूप हो तो उसे भूलनेका कारण क्‍या है ? साथमें 
दूसरी वस्तु हो, और वह यदि अपनी मान ली जाये तो अपने आनन्‍द- 
स्वह़पसे विचलित होता है। इसलिये दूरारी वस्तु कर्म है और भूल 
होनेमें उसकी उपस्थिति होती है । यद्यपि स्वयं ही भूल करता है, 
किन्तु भूल होनेमें पुदुगल कर्मकी उपस्थिति है। 
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बात नहीं है, वहाँ तो अपना सारा सयान लगाता है, और परिश्रम करता 
है. मानता है। किन्तु जो अपने हाथकी वात है, जिसे स्वयं कर सकता 
है, ऐसे आत्माके हितकी वात होती हो तो कह्ठता है कि यह हमारी 
समझमें नहीं आती ! इस प्रकार जीवोंने अनन्तकालसे अपनेको समझनेकी 
चिता ही नहों की । 
यह आत्मा एक वस्तु है, पदार्थ है, श्र व-अविनाशी वस्तु है, ज्ञान और 
आानन्दकी मूति है; ऐसे आत्मामें अच्छे-वुरेका विकल्प नहीं हो सकता । 
किन्तु जो अच्छे-बुरेके भाव होते हुए दिखाई देते हैं वह कर्मेजनित उपाधि 
हैं। उप्र कम जनित उपाधिको निश्चयसे अपना सानना ही विपरीत अध्य- 
वसान है। विपरीत अध्यवसान-विपरीत रुचि-विपरीत मान्यता, यह सव 
कर्मजनित उपाधि है इसलिये पुद्गल है; ऐसा सर्वज्ञ भगवानका वचन है। 
अनाकुलता है लक्षण जिसका-ऐसा सुख नामक आत्मस्वभाव है 
उससे स्वेधा विलक्षण होनेसे जो विपाकको प्राप्त वे कर्मफल दुःखरूप हैं। 
विपाककी पराकाछाको पहुँचे हुए कर्मफलका अर्थ यह है कि जैसे 
कच्चे चावछ पक जाते हैं तव वह उनका पाक कहलाता है, अथवा 
चिरायतेको उवालनेसे जो कड़वा अर्क उत्तर आता है, वह चिरायतेका पाक 
हलाता है; इसी प्रकार कर्मोने जो शुभाशुभ रूप फल दिया सो वह 
फर्माका पाक है, वह आत्मस्वभावसे विपरीत लक्षणवाला होनेसे दुःख- 
एस है। आत्मा आनन्द मृति सुखका सागर है उसमें जो राग-हेष और 
उप-पायके भावका स्वाद आता है वह कर्मका स्वाद है। 
ह लोग कहते हैं कि आम खानेसे हमें आमके रसका स्वाद आ गया, 
कन्तु यह तो विचार करो कि आम जड़ है या चेतन? सभी कहेंगे 
कि वह जड़ रजकण्णोंका समृह है, किन्तु क्या जड़ रजकणोंकों चेतन 
जा सकता है? वास्तवमें वात तो यह है कि यह आम मीठा है, इसे 
जात्मा मात्र जानता है, किन्तु अनादिकालसे मृढ़ आत्माने कभी विचार 
नहीं किया कि यह रसास्वाद कहाँस आता तो यही मानता है 
कि-मुझे पर पदार्थस्त रस जाता है-स्वाद मिलता है। 
इसी प्रकार पुण्य-पापके रसका स्वाद कर्ममेंसे आता है, किन्तु 
शीत्मा अपने निराकुल आनन्दकों भूलकर शुभाशुभ भावके रसको अपना 
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प्रतिक्रमण और प्रत्याख्यानकी जो बात आत्माश्रित कही जाती: है,' 
वह सब परमार्थ हृष्टि अर्थात्‌ निश्चय दृष्टि की है। 


शुभाशुभभाव आत्माकी अवस्थामें होते हैं, उस बातकों यहाँ गोण 
कर दिया है, और स्वाश्रयभावकों ही मुख्य रखा है। आत्मोन्‍्मुख होते 
हुए जो भाव होते हैं उन्हीं पर यहाँ भार दिया गया है 

अध्यवसानादि भाव जीवके हैं और नहों भी हैं--ऐसा आमममें 
कहा है। पहले ४४ वीं गाथामें कहा था क्रि अध्यवसानादि भाव सव 
जीव नहीं हैं-ऐसा सर्वज्षका वचन है, और वह आगम. है ।: यहाँ-:भी 
शिष्य कहता है कि जो अध्यवसानादिभाव हैं वे पुदुगल़. स्वभाव हूं 
तो सर्वेज्ञके आग्रममें उन्हें जीवरूप कंसे कहा गया - है ?- इस प्रकार' 
दोनों जगह सर्वेज्ञषके आगमकी वात कही है । 

शाखमें दो नयोंसे कथन है। एक. आत्माश्रित- होने वाले।जो भाव “ 
हैं सो निश्चयकी बात है, और दूसरे कमश्रित होने वाले जो- भाव हैं " 
सो व्यवहारकी वात हैं; ऐसे दो प्रकारसे वात होती है ।ः । 

आत्माश्रित होनेवाले भाव मोक्षमार्ग है और-कर्माश्रित होनेवाले 
भाव वन्धमार्ग है। 

शिष्य परमार्थवी बात सुनकर पूछता है कि सर्वज्ञके 'आगममें 
अध्यवसानादिको जीव क्‍यों कहा है? प्रभो! आपने यह पुकार पुकार 
कर कहा. है कि अध्यवसानादिक जीव नहीं हैं, किन्तु दूसरे -शारोमें 
यह लिखा है कि अध्यवसानादिके साथ जीवका सम्बन्ध है, शरीरके 
साथ जीवका सम्बन्ध है। दोनोंमेंसे ठीक क्या है ? इसका- उत्तर देते 


हुए आचार्यदेव कहते हैं कि:-- 
ववहारस्स दरोसणमुवए्सो वण्णिदों जिणवरेहिं। 
जीवा एदे सब्वे अज्ञवसाणादओ भावा.॥४६॥ 


अल--यह सव अव्यवसानादिक भाव हैं सो जीव हैं ऐसा जिनेख 
देवन जा उपदेश दिया है सो वह व्यवहारनय दर्शाया है। - 
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पराश्रयकी--निंभित्तकी ओरकी जो वात है सो वह 'है' यह 
जाननेके - लिये है, प्रहण करनेके लिये नहीं । 

यह सत्र अध्यवसानादिक भाव जीव हैं, ऐसा जो भगवान सर्वज्ञ 
देवने कहा है सो वह व्यवहारनयके अभृतार्थ होते हुऐ भी व्यवहार- 
नयको वत्तानेके लिये कहा है। 

पराश्रयसे आत्मामें जो भाव होता है, वह चिकाल रहनेवाला 
भाव नहीं है, वह अभूतार्थ है। आत्मामें जो राग-द्वेपादि भाव होते हैं 
सो व्यवहार है। राग-हेपकी अवस्था आत्मामें एक समय मात्रकी होती 
है। राग-ठेष और थुभाशुभ भाव आत्माका वास्तविक स्वभाव नहीं 
है, किस्तु उसका और आत्माका एक क्षणमात्रका सम्बन्ध है। 

शरीर और आत्माका भी निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध है। यहाँ 
सम्बन्ध है यह बताया है, किन्तु उसे आदरणीय या ग्राह्म नहीं कहां । 

आत्माका स्वभाव ही ग्राह है। एक क्षण मान्नकी रागं-द्वेष 
आदिक़ों जो अवस्था होती है, उसका आत्माके साथ एक क्षेणका ही 
सम्बन्ध है, किन्तु वह आत्मभान द्वारा, दूर करने योग्य है। मैं शुद्ध 
हैं, पवित्र हूँ, निर्मल हूँ ऐसा जो लक्ष करना पड़ता है, सो वह यह 
चतछाता है कि अवस्थासें मलिनता है। यदि अवस्थामें मलिनता न 
हो तो आत्माकी ओर उन्मुख होना कहाँ रहा ? 

यदि कोई कहे कि आत्मामें क्षण मात्रके लिये भी राग-द्वेप नहीं 
होता और दरीरके साथ आत्माका निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध भी नहीं 
हैं, उप्रप्ते इस सम्बन्धकी वात कही जाती है कि--शरीर मेरा है ऐसा 
विपरोत माननेमें शरीर निमित्त है, उतना व्यवहार सम्बन्ध है, शरीरके 
साथ जो एकत्वबुद्धि है सो शरीरके साथ निमित्त-मंमित्तिक सम्बन्ध 
है। शरीरकी ओरका जो राग है, सो भी शरीरके साथ सम्बन्ध रखता 
है, वह व्यवहार है। 

जैसे म्लेच्छ भाषा स्लेच्छोंको वस्तु स्वरूप वतलाती है, उसी 
नकार व्यवहारतय व्यवहारी: जीवोंके लिये परमार्थका कहनेवारा है, 
इसलिये - अपरमार्थभूत होने पर भी धर्म ती्थेकी प्रवृत्ति करनेके लिये 
व्यवहारतयका दर्शाना न्‍्यायसंगत ही है। 


वहारतपका विधव सा रा 7 पुक्त है, जा कि आाररणीप वहीं है; 
जा इरणोय तो निश्ञपत्रगका वधव आराह आज हरी व 0 
मान दशाम आनना चाहिप कि मर पुपाजहों अश्क्तितों छेकर में 
राम-दपकों झवरवा होती हे, का ए्या सात दो तो. संत जवां 
इुर करनेका पुरूपार्श करना होता है। किन्तु लवद्रारंशद्धि तो भंग इटि 
हैं, रंड एंट्टि टै, पररायिति हैं, इसलिये वह आाइरणीय नहीं हें, हीं 
छोड़ने योश नहीं है। मेरा वावा-2८्ढा आदु स्वभाव दो आदरणीय 
है। में धिकाल जाता अग; 2, पढ़ी ए # आदरणीय है, ऐसी दृष्टि 
निश्चयहप्टि है, बह सम्पक्टृप्टि हें । निश्चयट्रष्ठि आत्मामें गुभाधुभ 
भावकों स्वीकार नहीं करती किन्तु निेध करती हे। किल्तु जब दे 
अपने पूर्ण पवित्र स्वभावमें पूर्णतया स्थिर न हो जाये, पूरी पर्याय हे 
हो जाये तव तक जो जो अवस्था होती हे, उसे ज्ञानी भी भाँतिं 
जान छेता है। जो जो अवस्था होती ह उसे व्यानसे बाहर नहीं जाने 
देता, किन्तु उन्हें जान छेता है यो व्यवहारनय है। मैं कर्मस्वभाे 
नहीं हैं मैं रागभाव नहीं हूँ, ऐसी हृष्टि विद्यमान है, किन्तु जब तर 
हग स्वभाव प्रगट नहीं हुआ तथ्र तक हीन परुपार्थको अवस्थाकों भी 
जान लेना व्यवहारनय है। जहां यह कहा कि आत्मा रागयुक्त नहें 
है तेहां यह स्वतः सिद्ध हो जाता है कि पहले रागयुक्त था। वह 
एक असेक्षासे कथन होता हैँ वहाँ दूसरी अपेक्षा आ जाती है, इसलिये 
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व्यवहार है । 

व्यवहारी जीवोंको व्यवहारकी भाषासे समझाते हैं कि आत्मा 
रागयुक्त है, हेपयुक्त है, और वह विकार है। विकार अवस्थामें होता 
है, स्वभावमें नहीं, ऐसा कहा कि वहाँ भेद हो गया। भेद किये बिना 
कैसे समझाया जाये ? यद्यपि भेदसे अभेद नहीं समझा जा सकता, 
किन्तु अभेदको समझते हुए वीचमें भेद आ जाता है । व्यवहारनय 
परमार्थको कहनेवाला है, किन्तु परमार्थरूप नहीं है। परमार्थको समझत्ते 
हुए वीचमें व्यवहार आ जाता है, इसलिये उसके आरोपसे ऐसा कहा 
जाता है कि व्यवहारस समझा है, किन्तु वास्तवमें व्यवहारसे नहीं 
समझा, लेकिन यथार्थकों समझते हुए बीचमें व्यवहार आ जाता है । 

व्यवहारका अर्थ है विकल्प। विकल्पसे समझा नहीं जाता, किन्तु 
अभेद निव्विकल्व स्वरूप होनेमें वीचमें विकल्प आ जाता है, वह 
व्यवहारनय पराश्चित है। व्यवहारतय परमार्थों भी कहता है । 
व्यवहारनय अपरमार्थभूत है, फिर भी उसे धर्म तीर्थंकी प्रवृत्ति करनेके 
लिए बताना न्यायसंगत है। 

व्यवहार परमार्थको कहनेवाला है किन्तु वह छाभदायक नहीं है । 
यदि अज्ञानीसे कहा जाये कि तू आत्मा है, तो मात्र आत्मा शब्द 
कहनेसे वह नहीं समझेगा इसलिये उसे समझानेके लिये यह कहा जाता 
है कि--देख जो यह जानता है सो आत्मा है, या जो प्रतीति करता 


ऊ का 


है सो आत्मा है, इत्यादि। इसीप्रकार धर्मतीर्थकी प्रवृत्तिके लिये 
व्यवहारनतय कहा जाता है, वह व्यवहारनय व्यवहारी जीवोंको 
प्रमार्थ वतानेवाला है किन्तु परमार्थकों प्रगट करनेवाला नहीं है। 
आत्मा अनस्तग्रुणका पिड है, उसमेंसे एक गरुणकों भेद करके 
समझाना व्यवहार है। मुनि, आयिका, श्वावक, और श्राविकाको 
समझानेके लिये कहे कि देखो यह आत्मा है सो जीव कहलाता है 
यह झरीरादिक अजीव कहलाते है, जो शुभाधुभ भाव होते है सो 
बासत्रव हैं, वह विकारी भाव हैं और आत्माके अखण्ड स्वभावको लक्षमें 
छेने पर निर्मेछ पर्पाय प्रगट हो और मलिन अवस्था दूर हो मो संवर 
है, आत्मस्वभावर्मे गाड़ स्थिरता होना सो निज्जेरा है, कर्मका खिर 
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2 ना द्रव्य निजेरा है; संवर और निर्जरा मोक्षमार्ग है, और समर्ष 
निर्मल पर्यायका प्रगट होना सो मोक्ष है। ऐसे नथ्र तत्त्वके विकल्प राग 
मिश्चित हैं, तथापि ऐसे भेद करके, व्यवहार धर्मतीर्थंकी प्रवृत्तिके हिये 
समझाया जाता है। स्वरूपको समझते हुए और उसमें स्थिर होते हुए 
वीचमें शुभविकल्पका व्यवहार आता है, सो वह व्यवहार धर्मतीर्थ है; 
इतना ही नहीं, किन्तु समझकर स्वरूपमें स्थिर होता भी व्यवहार 
धर्मतीर्थ है । किन्तु वह व्यवहार परिपूर्ण निर्मल पर्याय प्रगट होनेसे 
पूर्व बीचमें आता अबब्य है, इसलिये व्यवहार समझाया जाता है। 
परिपूर्ण अखण्ड द्रव्य हृष्टिके विपयमें ऐसे भेद नहीं होते । 

व्यवहार है तो अवश्य, यदि वह न हो तो उपदेश देता ही व्यर्थ 
सिद्ध होगा। आत्मामें मलिन अवस्था होती है, उसे दुर किया जा 
सकता है। साधक अवस्था है, वाधक अवस्था है, और अपूर्ण अवस्था 
है उसे पूर्ण किया जा सकता है। अशुभ परिणाम॒को दूर करतेके हिये 
निम्न भूमिकामें शुभ परिणाम आते हैं, किन्तु भुद्धहष्टिक वलसे स्वरुपमें 
स्थिर होने पर शुभ परिणाम भी टूर हो जाते हैं। पुरुपार्थके द्वारा 
मोक्षमार्गमें ज्ञान, दर्शन, चारित्रकी अवस्था साधी जाती है; इत्यादि 
भेदोंको व्यवहारनय बताता है, इसलिये व्यवहारनयका बताना न्याय 
संगत है। व्यवहार है अवश्य, किन्तु वह वर्तमान मात्रके लिये है, 


“हे जैसे वर्तमानमें परिपृर्ण अखण्ड हैं वेस्ता ही त्रिकाल परिपूर्ण अखण्ड 
है, इसलिये आत्मा त्रिकाल है, आत्मा व्तंमानमें ही परिपूर्ण अखण्ड 

/ ऐसा विषय करने वाली देष्टि परमार्थदृष्टि है। जो व्यवहार हूँ सो 
वर्तेमान एक समय परय्य॑न्त ही है, वह बदल जाता है, इसलिये अमृता 
हैं इसलिये व्यवहारनय आदरणीय नहीं है । व्यवहारनय, व्यवहा रतयसे 
दरणीय है, किन्तु वह आत्मामें त्रिकाल स्थायी भाव नहीं है। वह 
व्यवहारनय परमार्थ हष्टिसे आदरणीय नहीं हैं । मिलन अवस्था और 
निर्मेल अवस्था तथा _हर्ण अवस्था और पूर्ण अवस्थाका परिपुर्ण 
दृष्टिमें स्वीकार नहीं हैं; वह हृष्टि उसे स्वीकार नहीं करती, उसका 
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दर नहीं करती | व्यवहार है वैसा ज्ञानमें जानता सो व्यवहारनय हैं। 

_ निम्न भूमिकामें वीचमें निर्मित्त आये विना नहीं रहते, अशुभ 
रेणामोंकों दूर करनेके लिये शुभ परिणाम आये विना नहों रहते, 
पूर्ण अवस्था और पूर्ण अवस्थाका जद हुए विना नहीं रहता; इसलिये 
यवहार है, अवश्य । 

अनादिमिथ्याहृष्टिको सम्यकदशेन भी करनेवे लिये साक्षात्‌ 
चैतन्यमूति देव-गुरुके अपूर्व वचन एकबार कानमें पडना चाहिये, ऐसा 
निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है। जहाँ सद॒को समझनेकी जिज्ञारा जशित 
होती है, वहाँ ऐसे निमित्त मिल जाते हैं। जो निमित्त मिलते हैं सो 
| निमित्तके कारण मिलते हैं, और जो समझता है सो अपने कारणसे 
' समन्नता है। निमित्तके विना समझा नहीं जाता, किन्तु वह भी सच है कि 
£ धमित्तस समझा नहीं जाता | एकवार संत वचन कानमें पड़ना चाहिये । 

सम्यकदशन प्राप्त करनेके' वाद भी जब तेक अपूर्ण अवस्था है, तद 

क साधक जीवोंके कर्म भिन्न-भिन्न प्रकारके होते हैं इसलिये उनके 

उदय भी भिन्न प्रकारके होते हैं। राग प्षिन्न-भिन्न प्रकारका होता है 
बौर रागके निमित्त भी भिन्न भ्रकारके होते हैं। रागके अनुसार निमित्त- 

का संयोग हो तो रागके निमित्त भी म्िन्न-भिन्न प्रकारके होते हैं, 
'बैके प्रतिमा, दश्शन, स्वाध्याय, दाने) जी भक्ति इत्यादि । 
चतुथ पंचम और छ्ट्ं गुणस्थानके अनुक्षार अमुक मर्यादा तक 
का उदय होता है। उसमें चतुर्थ पंचम गुणस्थानवर्ती समस्त साधक 
वोके रागका उदय एकसा नहीं होता, किन्तु अनेक प्रकारका होता 
और निमित्त भी अनेक प्रकारके होते हैं॥ तथा छठे गुणस्थानवर्ती 
मस्त साधक मुनियोंके रागका उदय एकसा नहीं होता किन्तु अनेक 
कारका होता है और उनके निमित्त भी अनेक प्रकारके होते हें 
से स्वाध्याय, उपदेश, शास्त्र स्वना, भगवानका दर्शन, स्तुति, अभिग्रह 

? वृत्तिपस्सिस्या ) इत्यादि भिन्न-भिन्न प्रकारके घुभभाव होते हैं और 

£दनुसार उसके उदयके अनुकूल वाह्म निमित्त भी भिन्रनभिन्न प्रकार 

2 होते हैं; चेतन्यकी अवस्थामें शुभरागका उद्त आता है किन्तु उस 
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है; इसलिये वह राजकाजमें विद्यमान है । वह बीतराग हो गया हैं 
और कोई राग-द्वेप नहीं रहा है, फिर भी संसारमें-राजकाजमें लगा 
हुआ है, ऐसी बात नहीं हैं, किन्तु जितना राग विद्यमान है उत्तं 
शरीर, राज्य और स्ब्रो इत्यादिके साथ सम्बस्ध विद्यमान है। रागके 
कारण गृहस्थाश्रममें विद्यमान है यदि राग छूट जाये तो मुनि हो 
जाये। रागका और गरहस्थाश्रमका सम्बन्ध है। यदि राग जाये 
गरहस्थाश्रम छूट जाये ऐसा निमित्त-नैमित्तिक सम्वस्ध है। चारित्रदशा 
प्रगट नहीं हुई इसलिये गृहस्थाश्रममें विद्यमान हे । 


राग है, निमित्त है, उसे ज्ञानमें स्वीकार करना सो व्यवहारतय है 
पदि उसे स्वीकार कर ले तो पुरुषार्थ करना होता है। व्यवहार हैं 
जानना सो व्यवहारनय है। इससे अतिरिक्त व्यवहारनयक्को दुपतर 
अर्थ नहीं है। 

जो निर्मित्तको रखते योग्य माने और लाभदायक माने, पयों 
रागको रखने योग्य या लाभदायक माने वहें मिथ्याहृष्टि हैं। जो 
निमित्त और रागका कर्ता होता है, वह भिध्यादृष्टि है। 


यह समयसार श्ञास्त्र परमार्थकी वात कहनेवाला है, उसमें व्यः 
हार गौण हैं। व्यवहारकी मुख्यतावाले अन्य अनेक शार्स्त हं। 
इस शास्त्रमें कथित परमार्थकों समझे बिना तीन कील और 
लोकमें सिद्धि नहीं हो सकती। परमार्थ प्रगट होते हुए वीचमें व्यवहार 
आ जाता है। उस व्यवहारको बताने वाले व्यवहारशास्त्र हैं किस 


जो मात्र व्यवहारको पकड़ रखता हे वह मिथ्यादृष्टि है । 
जब स्वयं राग-द्वेष करता है तव कर्म निरमित्तरूप होते हैं, किन्तु 


यह माने कि कर्मने राग-द्वेष कराया है तो वह व्यवहार ही निश्चय हैं गया, 


और यदि राम-द्वेषकों अपना माने तो व्यवहार ही परमार हो गया। 
_ व्रिकालहृष्टि-परमार्यहप्टि भूलका नाश करती है। निर्मित और 
रागके सम्बन्ध व्यवहार बीचमें आता है, उसे जानना सो व्यवहार 
है, किन्तु उसे आदरणीय मानना सो व्यवहारतय नहीं है । 
_ राग-द्ेप तथा शरीरका निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है; यदि 7 
न हो तो कँसे समझाया जायेगा? शरीर तेरा नहीं है भौर राम 
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तेरे नहीं हैं, ऐसा मान, ऐसे उपदेशके द्वारा उस अज्ञानीको समझाया 
जाता है कि जो शरीरको और राग-हेपकों अपना मानता है। 

शरीर और आत्मा सर्वथा भिन्न हैं, इस परमार्थत्तत्तको समझ 
लेने पर मारनेके भाव नहों होते। जो अस्थिरता होती है उसे यहाँ 

| लिया 

परमार्थके द्वारा जीव राम-ह्ेेप-मोहसे भिन्न दताया जाता है, 
इसलिये “ रागी-द्वेपी-मोही जीव कर्मोसे वेधते हैं उन्हें छुड़ाना चाहिये 
“इस प्रकार मोक्षके उपायके ग्रहणका अभाव होगा, और इसलिये 
मोक्षका ही अभाव हो जायेगा। 

वास्तवमें तो आत्मा राग-द्वेपसे भिन्न है, किन्तु विपरीत दृष्टिके 
कारण राग-द्वेपको अपना मान रहा है। उस विकारी अवस्थाके साथ 
आत्माका वर्तमान पर्याय जित्तना सम्बन्ध हूँ, उतना व्यवहार सम्बन्ध 
न हो तो यह उपदेश नहीं हो सकता कि तू विकारको छोड़ दे और 
मुक्तिको प्राप्त कर। 

परमार्थहष्ठि तो आत्माको परसे भिन्न ही वतछाती है, किन्तु 
व्यवहार सम्वन्धसे कहा जाता है कि तू पुण्य-पापसे बँघा हुआ है। 
यदि परकी अपेक्षा न हो तो उसे छुड़ानेका उपाय-मोक्षका उपाय जो 
निर्मेल श्रद्धा, मिर्मेछ ज्ञान, और निर्मल चारित्र है, उसका उपदेद भी 
नहीं दिया जा सकेगा, और यह नहीं कहा जा सकेगा कि--मोक्षके 
उपायको ग्रहण कर । 

यदि मात्र श्रौव्यकों ही माना जाये तो राग-देपके व्यय और 
मृक्तिके उत्पाद करनेका पुरुषार्थ ही न हो सकेगा। 

यद्यवि मोक्षका उपाय ध्रूव दृष्टिसे ही होता है, किन्तु उस प्रूच 
हृष्टिके द्वारा मोक्ष पर्यायका उत्पाद और वन्ध पर्यायका व्यय होता 
है; यदि उत्ताद-व्ययको स्वीकार न करे तो पर्यायमें भी मलिनता 
सिद्ध नहीं होगी, और ठदव मलिनता दूर करनेका उपदेश भी नहीं 
दिया जा सकेगा। 

यहाँ जिस प्रकार नाप तौछूकर कहा जा रहा है, उसी प्रकार 
समझना चाहिये। यदि चैकालिक स्वभावमें विकारकी नास्ति माने और 
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उस स्वभावकों निर्मल माने तो ही मोक्षका उपाय होता है, परल्तु 
मोक्षमार्गकी पर्याय और मोक्षकरी पर्याय दोनों व्यवहार हैं। यदि व्यव- 
हारको न माने तो मलिनताकों दूर करनेका उपदेश नहीं दिया जा 
सकता | श्र्‌वदृष्ठिके वलसे मोक्षमार्गकी अवस्था और मोक्षकी अवस्था 
प्रगट होती है, उसे ज्ञानमें स्वीकार करना सो व्यवहारनय है। वन्धकी 
अवस्था, मोक्ष और मोक्षमार्गकी अवस्था है, इसलिये व्यवहारको 
बताना न्यायसंगत है। 

यह आत्मा देहसे निराला अनन्तग्रुणस्वरूप तत्त्व है। यह शरीर- 
रूपी रजकणोंका एक पुतला है, उसमें वर्ण, गंध, रस और स्पर्श हैं; 
यह अनन्त रूपी परमाणुओंका पुतला है। जहाँ शरीर है, उसी क्षेत्रमें 
आत्मा है। वह आत्मा भी शरीराकार अछूपी एक पुतला है। जहाँ 
आत्मा है, उसी स्थान पर कार्माण शरीरका भी एक पुतला है। जो 
विकारी भाव है वह जड़ कर्मके आश्रय करनेसे होता है, किन्तु परमार्थ 
दृष्टिसे आत्मामें विकारकी नास्ति है। आत्मा देहसे पृथक्‌ तत्त्व है, 
अनन्तगुणोंकी पिडरूप एक वस्तु हूँ; यह बात अनन्तकालमें जीवोंने 
कभी नहीं सुनी ओर उसके प्रति रुचि नहीं जमी, तब फिर एकाग्र 
होना कहाँसे हो सकता है ? 

पहले आत्माकों समझे बिना यथार्थ वर्तन नहीं हो सकता, इसलिये 
आत्मस्वरूप समझनेके लिये सच्चे देव-गुरकी वाणीका श्रवण और 
उनका संग करना चाहिये। व्यवहारमेंसे रुचि हटकर आत्मस्वभावकी 
रुचि जागृत हुए बिना यथार्थ नहीं समझा जा सकता। आत्मस्वभावकी 
रुचि जागृत होने पर वह स्वभाव जिसे प्रगट हुआ है, उसे यथार्थ 
देव-गुर पर बहुमान और भक्ति हुए विना नहीं रहती। पहले आत्माको 
समझनेकी सत्‌ जिज्ञासा सहित देव-गुरु-शाखत्रका बहुमान पूर्वक समागम, 
सत्‌ श्रवण, सत्‌ पठन और सत्‌ विचार आयेगा। सत्‌को समझनेकी 
आकांक्षासे यथार्थ ज्ञान और श्रद्धा होती है उसके बाद यथार्थ प्रवृत्ति 
(चारित्र) होती है । आत्माका चारित्र आत्मामें होता है, जड़में नहीं। 
समझनेके बाद स्वरूपमें स्थिर होना सो अन्तरंगकी अछूपी क्रिया हैं, 
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हिया । झावानादि आरके सि छ्याशकों हलका ॥ था एुएम हा 
ता हैं, किस्तु उसमे भक्ना झभाव नहों दोता । 

जो सुभागुभभा। होते है सो वकारी भाव हँ। करके निमिशग 
जितने भाव होते हें ते खा जिकारों भाव हैं। थे आद्माह़ा रलभाव 
पर्म सा हिततरा नहों हैं। वंकिर सदा हवासी नहीं है ओर आह्मा 
सदा स्थायों ससतु है। उसे परशिसान तो तेरा दिंत्त हों, धर्म हो। 

शिप्गने दूसरों ओरफा तर्क उपस्वित्त करते हुए कहां था फि 
प्रभो ! आपने तो आत्माक़े मात्र शुद्ध स्तछझृगकी ही बात कही दे, और 
उप्तीको जामने-देशने ओर घ्थिर होनेको कहा हें किन्तु अन्य शाझ्षोमें 
तो ऐसा कथन है कि-आत्मा राम-द्रेष ओर वेहयुक्त हे; तब इन दोनों 
बातोंका मेल कंसे बंठ सकता है। 

इसका उत्तर देते हुए आचार्यदेव कहते हैं कि-भगवान सर्वजझ्देवने 
यह कहा हे कि-यह सत्र अध्यवसानादि भाव जीब हें, सो यद्यपि 
व्यवहारनय अभुतार्थ हे, तथापि व्यवहारनपकों भी बताया हें । 

आत्मामें पराश्रय भाव होता हे, उसे आत्मामें होता है, ऐसा 
जानना सो व्यवहारनय हे। कर्माश्रित भाव एक समय मात्रके लिये 
होते हैं सो अभूतार्थ हैं। जो कर्माश्रित--पराश्रित भाव होते हैं सो 
सत्य नहीं हैं, क्योंकि वह त्रिकालस्थायी वस्तु नहीं है। सत्य नहीं है, 
अर्थात्‌ जड़में होती है, यह वात नहीं है । यद्यपि वह आत्माकी 
अवस्थामें होती है तथापि वह आत्माका वास्तविक स्वभाव नहीं है, 
इसलिये उसे अभूतार्थ कहा है। 

पानी अग्तिके निमित्तसे उष्ण होता है किन्तु पावीका स्वभाव 
शीतल है, उसका त्रिकाल स्वभाव उष्ण नहीं है। पानीका स्वभाव 
शीतल है; ऐसा जानना सत्यार्थ है, किन्तु अग्निके निमित्तसे वर्तमानमें 
उष्णता आ गई है, सो इस आरोपका आना व्यवहार है। जो आरोप 
है सो आरोपकी हदृष्टिसे सत्य है, किन्तु वह पानीके मूछ स्वभावकी 
हृष्टिसे सत्य नहीं है। 

इसीप्रकार जिसे आत्माका शीतल स्वभाव प्रगट करना है, उसे 
आत्माको ज्ञान और ज्ञांति आदिकी शीतलूता तथा रागर-द्वेप-अज्ञा नरूप 
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उष्णता-इन दोनों भावोंका स्वरूप जानना होगा। आत्माकी पर्यायमें 
कर्मके निमित्तसे राम-द्रेपष और अज्ञानरूप उष्णता होती है, परन्तु 
आत्माका स्वभाव सम्पूर्ण निमेख और अविकारी है। उसका त्रिकारू 
स्वभाव राग-हेप और अज्ञानहपसे मलिन नहीं है, परन्तु शुद्ध और 
निर्मेल है। आत्मा स्वभावसे शुद्ध और निर्मल है, ऐसा जानना सो 
सत्याथ है, किन्तु स्वयं कर्मके निमित्ताधीन होने पर राग-द्वेप और अज्ञान- 
रूप मलिन अवस्था वर्तमानमें हुई है, इतना आरोप आया सो व्यवहार 
है। आरोपको आरोपकी हृष्टिसि देखा जाये तो वह सत्य है, किन्तु वह 
आत्माके मूल स्वभावकी हष्टिसे देखने पर सत्य नहीं है। 


आत्मस्वभावरूप शीतलरूताकी दृष्टिके बलसे राग-द्वेपछप अस्थिरता 
टूर हो जातो है। पर्याय पर दृष्टि नहीं जमती, क्योंकि पर्याय पलट 
जाती है । पर्याय टिकती नहीं है, इसलिये जो टिकनेवाला द्रव्य है, 
उस पर दृष्टि डाले तो वहाँ दृष्टि ठिक जाती है, और दृष्टिके स्तम्भित 
होनेसे स्थिरता होती है, राग-हेपका अभाव होता है, और स्वभाव 
पर्याय प्रगट हो जाती है। 

यद्यपि वन्ध मोक्षकी पर्याय है अवश्य वह सर्वेथा अभृतार्थ नहीं 
है; यदि स्वंथा अभूवार्थ 'हो तो कोई पुरुपार्थ करनेक्री आवश्यक्ता न 
रहे, किन्तु वह क्षणके लिये होती है। मोक्षक्ती अवस्था प्रतिक्षण नई 
नई होकर अचन्तकारू तक रहती है, किन्तु वह एक एक पर्याय वर्तमान 
समय तक ही रहती है, इसलिये वह अभुतार्थ है। उस पर्याय पर लक्ष 
करनेसे राग होता है, परन्तु राग टूटता नहीं है, द्रव्य पर दृष्टि रखनेसे 
राग टूटता है। मोक्षपर्याय शुद्ध पर्याय है, और वन्धपर्याय मलिन 
पर्याय है । एकमें निमित्तके अस्तित्वकी अपेक्षा है, और दूसरेमें अभावकी। 
दोनों निभित्तके आश्रयकी अपेक्षा रखनेवाले प्रकार हैं, इसलिये दोनों 
पर लक्ष जानेसे राग होता है। मैं ज्ञान हूँ, दर्शन हूँ, चारित्र हूं, ऐसे 
विकल्प साधक अवस्थामें आते हैं, किन्तु मैं ज्ञान हूँ, दर्शन हें. चारित्र 
हैं, इसप्रकार गुणके भेद करके लछक्ष करके पर राग होता है। उस 
रागके प्ाश्षयसे स्वभावकी शरणमें नहीं पहुँचा जाता; किन्तु सम्पूर्ण 
#व्य पर हृष्टि डालनेसे राग टूढ जाता है, स्वभावकी शरणमें पहुँचा 
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नहीं होता, द्रव्यसे उसका प्र॒थवत्व नहीं हो सकता, तथापि अपूर्ण 
अबस्थामें मैं ज्ञान हूँ, में दशन हूं, इत्मादि विकल्प हुये बिना नहीं 
रहते, भेद हुए बिना नहीं रहते। बीचमें व्यवहार आता हे इसलिये 
बीतराग देवने बताया हे; अथवा व्यवहार बीचमें आता हे इसलिये 
समझाया है। 

स्वभाव तो निर्मल अविहारी बीतरागस्वरूप है, किस्तु कर्मका 
आश्रय लेनेसे जो भाव होते हैं वे व्यव॒हारसे तुझमें हैं--ऐसा वीतराग 
देवने कहा है। स्मरण रहे कि विकारी भाव तेरी अवस्थामें होते हैं; 
कहीं सर्वंथा जड़में नहीं होते। इस प्रकार प्रयोजनवर्श किसी नंगको 
मुख्य करके कहना या समझना सो नय है। प्रमाणज्ञान द्रव्य, पर्याय 
दोनोंको एक ही साथ जानता है। 

कर्मश्चित भाव तुझमें होते हैं ऐसा वीतराग देवने कहा है। 
अखंड स्वभाव पर दृष्टि होने पर भी निरव॑ लतासे अवस्थामें राग-द्वेप होता 
है, उसे जानना चाहिये। मैं चौथे पांचवें या छट्ठ गुणस्थाममें हूँ, इत्यादि 
गुणस्थान भेदकों जानना चाहिये। मेरी अवस्था श्रावककी है या मुनिकी, 
इत्यादि सस उस समयकी अवस्थाको जान लेना सो व्यवहारनय है। स्वयं 
बीतराग नहीं हुआ इसलिये जो जो अपूर्ण अवस्था हो उसका ज्ञान भली 
भाँति होना चाहिये | ज्ञान ठीक हो तो पुरुपार्थको लेकर पूर्ण हो जाता है। 

श्रद्धाके विषयमें पूर्ण होनेपर भी अवस्थामें अपुर्ण होनेसे अपूर्णको 
अपूर्ण जाने तो पुरुषार्थ बढ़ाए, और पर्यायको पूर्ण करे। दृष्टि सम्पूर्ण 

द्रव्य पर विद्यमान है, उस समय अपूर्ण-अधूरी पर्यायके जो भेद होते 

हैं, उन्हें जानना सो व्यवहारनय है। 

रागी और वीतरागी तथा शुद्ध और अशुद्ध इत्यादि प्रकारमे 
भगवानने वस्तुका स्वरूप बताया है। जैसे म्लेच्छ भाषासे म्लेच्छको 
समझाया जाता है, उसी प्रकार परके आश्रयसे भेद करके व्यवहारी 
जीवोंको समझाया जाता है। 

यद्यपि व्यवहारसे वास्तवमें परमार्थ समझमें नहीं आता, किस्तु 
जब स्वयं समझे तव समझाने वालेको निमित्त कहा जाता है। 

सच्ची श्रद्धा हो तो; समझते हुये बीचसें जो गुण-भेद करके समझा 
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था उस भेदको व्यवहार या निमित्त कहते हैं; यदि न समझे तो निमित्त 
कसा ? मेरा वीतराग स्वरूप राग-द्वेषप रहित है, यदि वह समझे तो 
नेदकों निनित्त कहा जाता है। 

भेदका व्यवहार, समझनेमें और समझानेमें वीचमें आता है। 
व्यवहार है अवश्य, यदि जात्मा पर्यायसे भी सम्पूर्ण पवित्र ही हो तो 
फिर किसे समझाना है? जिसे ऐसा लगता है कि शरीर मेरा है, उसे 
समझानेके लिये कहते हैं कि शरीर और आत्मा एक ही क्षेत्रमें रहते हैं, 
किन्तु शरीरसे आत्मा अलग है। जिसने यह मात रखा है कि घीक़ा 
घड़ा है उसे समझाते हैं कि-धी का घड़ा वास्तवमें घीका नहीं किन्तु 
मिट्टीका है; उसमें घी भरा हुआ है, किन्तु वह घड़ा घीमय नहीं 
लेकिन मिट्टीमय है। 

जैसे किसी वालकने ऊकड़ीके घोड़ेको सच्चा घोड़ा मान रखा 
हैं, इसलिये उससे उसीकी भाषपामें यही कहा जाता है कि तू अपने 
घोड़ेको वाहर ले जा, अथवा तू अपने घोड़ेको इधर ले आ; यदि उससे 
कहा जाये कि उस लकड़ीको वाहर लेजा या यहाँ लेआ तो वह नहीं 
समझ्न सकेगा, इसलिये उसीकी भाषामें रूकड़ीकों घोड़ा कह दिया जाता है। 

इसी प्रकार त्रिकोकीनाथ दीर्थकर भगवान तीन कारू और 
तीन छोकको जानते हैं । जगतके जो जीव घरमें प्रवेश नहीं करते, और 
घरके आँगनमें ही खड़े हैं उनसे कहते हैं कि जो ज्ञान है सो तू है, जो 
दर्शन है सो तू है; और इस प्रकार भेद करके समझाते हैं । यद्यपि आत्मा 
वस्तु अनन्त भुण-स्वरूपसे अभिन्‍न है, किन्तु वालकवत्‌ अज्ञानी जीव 
धर्नदमें नहीं समझता इसलिये उसे भेद करके समझाते हैं। 

जिन जीवोंने यह मान रखा है, कि-शरीर, मन, वाणी और कर्म 
हमारे हैं, उन जीवोंको श्री तीर्थंकर देव समझाते हैं कि आत्मा स्वतन्च, 

निरुपा धिक ज्ञाता-ह्या सवका साक्षी और आनन्दका पिड है, वह स्वभाव 

नाव तेरा है, उसे अपना न मानकर कर्मके भावक्रो और शझरीरादिके 
भावको अपना निजका मान रहा है, सो यह तुझे झोभा नहीं देता। हे 
नाई ! राग-दं पके आद्वित रहनेमें तेरे स्वनावकी हीनता होती है। तेरे 
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वतंमान समयमें भी परिपूर्ण तत्त्व है, ऐसी दृष्टिके बलसे व्यवहार 
छूटता है। अज्नानोकों व्यवहारसे बताया है, कि व्यवहारसे अवस्था मलिन 
हुई है उसे जान, किन्तु नि३चयसे तू संपूर्ण-परिपूर्ण तत्त्व है, ऐसी दृष्टि 
कर, ऐसा कहनेसे यदि वह समझ जाये तो व्यवहारके उपदेशसे समझा 
है, ऐसा आरोप करके कहा जायेगा । 


आत्माका स्वरूप ऐसा है, इसप्रकार उपदेश देते ही व्यवहार आ 
जाता है। निम्चयसे तू अखण्ड, अभेद और परसे निराला तत्त्व है, ऐसा 
समझाते ही व्यवहार आ जाता है। क्योंकि तत्त्वका स्वरूप ऐसा है, 
यह कहने पर यह स्पष्ट होता है कि उसे तू समझा नहीं है, यही 
व्यवहार है, अथवा वस्तुको समझाते हुये ग्रुण-गुणीका भेद करके 
समझाना पड़ता है सो यही व्यवहार है। 


निरचय पूर्वक व्यवहार समझमें आये तो वह यथार्थ समझ है। 
यदि भेद करके समझाया जाये कि यह पुरुषका आत्मा है, यह स्त्रीका 
बात्मा है, यह पद्मु पक्षीका आत्मा है, तब प्रस्तुत जीव समझ जाता 
है कि यह आत्मा भिन्न भिन्न हैं किन्तु सभी आत्माओंका स्वरूप भिन्न 
भिन्न नहीं है; स्वरूप तो सवका एक ही प्रकारका है । जो ज्ञान है सो 
आत्मा है, जो दर्शन है सो आत्मा है और चारित्र है सो आत्मा है, 
इसपरकार गुरुके द्वारा समझाये जाने पर स्वयं अभेद आत्माका स्वरूप 
समझ जाये तो वह व्यवहारके भेद बतानेसे समझा है, यह कहलायेगा। गुरु 
उपदेश देते हैं उसीमे व्यवहार आ जाता है। यदि उपदेशसे स्वयं वास्तविक 
स्वरूपको समझ ले तो ग्रुरके उपकारका निरमित्त कहलाता हैं। समझ 
तो स्वसे है, किन्तु उपचारसे यह कहा जाता है कि-व्यवहारसे समझा है । 


यदि हिसादिका भाव न वताया जाये तो उसे दूर करनेका प्रयत्त 
भी नहीं करेगा। निश्चयपूर्वक व्यवहारके लक्षमें आये बिना वंघका 
व्यवहार दूर नहीं होगा। वास्तवमें तो हिसा, झूठ, चोरी इत्यादिके 
भाव निश्चय दृष्टिके रक्षमें आये विना दूर होते ही नहीं । मेरे स्वरूपमें 
वे भाव हूँ ही नहीं, ऐसी दृष्ठिके बिना वे भाव दूर नहीं हो सकते। 
'अस्ति स्वरुप में कौन हूँ” इसकी श्रद्धांक विना विकारकी नास्ति 
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होती ही नहीं। ऐसी श्रद्धा होनेके बाद भी अल्प हिंसा, भूठ, चोरी 
इत्यादिके भाव रहते हैं, किन्तु वे क्रमश: दूर हो जाते हैं; प्रतीति होने 
पश्चात्‌ तत्काल ही वीतराग हो जाये ऐसा नहीं होता। स्वरुप 
श्रद्धा होनेके बाद अस्थिरता दूर होकर क्रमशः स्थिरताडप चारित्र होते 
है ऐसा ही वस्तु स्वभाव है। यदि कोई जीव आत्म-प्रतीति होने 
बाद अस्तमु ह॒त॑में केवलज्ञान प्राप्त कर ले तो उसमें भी अन्तमु हुतीः 
क्रम तो पड़ता ही है। प्रतीति होनेके पश्चात्‌ एक समयमें किसी! 
केवलज्ञान नहीं होता । प्रतीति होनेके वाद जो अल्प गुमाशुभ भी 
रहते हैं, उसे आचार्य देवने बताया है कि-तू जरा ठहेः अभी ४7 
नहीं हो गया, अभी अस्थिरता होप है, अवस्थामें अधूरापन है, 37 
समझ और जान। जब तक वीतराग न हो तब तक उस उम्र कील 
उस अवस्थाकों यथावत्‌ जानना सो व्यवहारनय है । । 

विकारी पर्यायक्के होने पर भी निविकार स्वभावकी ती! 
दो सकती है। चारित्रगुणमें विकार होते पर भी समस्त गा 
तत्वकी श्रद्धा और ज्ञान हो सकता हैं। वह यह वतलाता # मे 
गुणोम ऊथंचित्‌ भेद है, समस्त गुणोंके कार्य अलग हैं गुणोमे 
कथविय्‌ भेद न हो तो सम्यक्‌ दर्शनके होते ही तत्काल बीते ;$ 
आबा साहिये, किन्तु ऐसा नहीं होता । अक्षण्ड द्रव्यकों प्रतीर्ति ४ ॥॒ 
पद भी बारिश्रगुणमें विकार वना रहता है, इसलिये गुम कं 
भद दे और इमलिय पुणस्थानके भी भद दीते हें । गुणा की 


हि ई रद डर 4* व 


स्वथात देप्डि होनेक बाद त-काछ ही वीवरागती हे 
इधडिये बुणस्थानके भद होते है। 


बन्य अचगडट ८ 


4 बढ़े अनस्त मुणोंकी पिडद्धा बहवु हैं; 


4; आती, 


दशक बरति मिन्न मिल दे, खक्षगकी जगद्षाने पुणोंगिं कथन [7 हे 
4४ ५ टुथ 0 शक जिद क्न्ति टे, जानगुण जानती कं, | ;", ' 
पक हज हट पदरवगु व्थिसताकि की शििती दूं । दम 3 

पृ हल « चर्च वित्त घाय कार जे टे। और गा पर कह 
६ हक है. दा पुदणर दादत पेधोयनिद भी दे । 
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जैसे सोना पीछा, चिकना और भारी आदि गुणोंसे अखण्ड है, 
परन्तु कथंचित्‌ ग्रुणभेद है। पीलापन, चिकनापन, भारीपन आदि 
गुणोंके लक्षण भिन्न हैं, उनके प्रकार अलग हैं, और कार्य अलग हैँ 
इसलिये कथंचित्‌ गुण भेद हैं। 

सम्यक्दर्शन होने पर वुद्धिपूर्वक व्रिकल्प छूट जाते हैं, फिर भी 
अवुद्धिपूतक विकल्‍प रह जाते हैं, इसलिये गुण भेद भी रह जाता है, 
अतः सम्यक्दशेनके होने पर तत्काल ही केवलज्ञान नहीं हो जाता । 
कोई जीव तत्काल ही केवलज्ञान प्राप्त कर ले तो भी दीचमें अन्त- 
मु हुतंका अन्तर तो होता ही है। इसका कारण यह है कि ग्ुणोंमें 
कयंचित्‌ भेद रह जाता है, इसलिये वस्तु और पर्यायका भेद होता है, 
सम्यक्दशन और केवलज्ञान होनेमें वीचमें अन्तर पड़ता है। 

छट्ठ॑ गुगस्थानमें मुनिके वुद्धिपू्वक विकल्प हों ओर आरंध्यानके 
परिणाम विद्यमान हों तो भी वहाँ निर्जरा विशेष है, क्‍योंकि वहाँ 
तीन कपायोंका अभाव है. और चारित्रगुणकी पर्याय विशेष है। चौथे 
गुणस्थानमें वुद्धिपूवंक विकल्प न हों निविकल्प स्वरूपमें स्थिर हो गया 
हो तो भी वहाँ तीन कपाय विद्यमान हैं, इसलिये निजेरा कम है, अत्तः 
गुण-भेद है, चारित्र आदि युणोंका परिणमन कम है, इसलिये 
व्यवह्वारनय अनेक प्रकारका है। 

सम्यक्दर्शनके होने पर बुद्धिपू्वक विकल्‍प छूट जायें तो भी 
गुशोंका परिणमन कम-वढ़ अर्थात्‌ तारतम्यरूपसे रहता है। यदि ऐसा 
न हो तो एक गुणरूप वस्तु हो जाये, किन्तु ऐसा नहीं होता, वस्तु तो 
अनन्त युगोंकी पिंडरूप होती है। 

वस्तुमें अनन्त गुणोंका परिणमन कम-बढु तारतम्यरूपसे होता है। 
गुण्पेंके परिणमनमें अनेक प्रकारकी विचित्रता है, इसलिये व्यवहारनय 
भी अनेक प्रकारका है। सम्यक्दर्शन होनेके बाद तत्काल ही वीतराग 
नहीं हो जाता | सम्बक्रष्टिसे एक समयका परिणमन नहीं पकड़ा जाता, 
यदि पकड़ा जाये तो केवलज्ञान हो जाये। सम्पक्दर्व॑न प्राप्त होनेके वाद 
चारिप्रगुणकी पर्याय अपूर्ण रहती है, इसलिये केवलज्ञान तत्काल नहीं 
होता। इस प्रकार गुणोंके परिणमनमें भेद रहता है। सम्पक्दशन प्राप्त 
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होनेके वाद तत्काल ही केवलज्ञान नहीं होता, क्योंकि चारित्र, ज्ञान 
और दर्शनगुणकी पर्याय अपूर्ण है। यद्यपि दर्शनगुणकी (उपशम और 
क्षायोपशमिक) पर्याय अपूर्ण है परन्तु दशनगुणकी सम्यवत्व पर्यायका 
विपय पूर्ण है, दृष्टिका विपय अपूर्ण नहीं है। चारित्रगुणमें विकार 
होने पर भी दर्शनगूणकी पर्याय वस्तुका पूरा विपय कर सकती है। 
दृष्ठिकी पर्याय अपूर्ण है परन्तु दृष्टिका बिपय पूर्ण है । 

अनन्त गुणोंकी पिंडरूप अभेद वस्तु न हो तो अभेद दृष्टि नहीं 
हो सकती। द्रव्यहष्टिसे गुण अभेद हैं, इसलिये एक गृणके प्रगठ होने 
पर सभी गुणोंका अंश सम्यकरूपमें प्रगट होता है। यदि वस्तु अभेद 
न हो तो एक गुणके प्रगट होने पर समस्त गुणोंका अंश प्रगठ न हो। 
यदि कथंचित्‌ ग्रुण भेद न हो तो साधक स्वभाव न रहे, तत्काल ही 
केवलज्ञान हो जाना चाहिये। इसलिये कथ्थंचित्‌ गुणभेद भी है, 
ओर द्रव्यदृष्टिस वस्तु अभेद है। 

हृष्टिका विपय ध्रुव है, अपनेमें होनेवाली मलिन अबवर्था पर 
हृष्टिमें भेदका स्वीकार नही है। हृष्टिके साथ रहने वाला ज्ञान, हृष्टिकी 
जाननेवाला ज्ञान प्रउम्बित होता है कि मैं इस्त अवस्था तक सीमित 
नहीं हुँ; में तो परिपूर्ण हूँ; इस प्रकार अपनी होनेबाली मलिन 
अवस्थाका वह ज्ञान स्वामी नहीं होता। अपनेमें होनेवाली अवस्था 
पर हृष्टिका लद्वा नहीं है, और बाहर होने वाली पर पदार्थोकी अवस्था 
पर भी उसका लदा नहीं हे। अपना सामान्‍य द्रव्य ही हष्टिका विषय 
है। अपनेमें होनेवाली मलिन या निर्मल पर्यायकों ह्टि स्वीकार नहीं 
करती, इसलिये वह दूसरे द्रव्यकी मलिन या निर्मल पर्यायकोी भी 
स्वीकार नहीं करती। अपनेमें होनेवाली मलिन अवस्था द्ाणभरणे 
छिय्रे है, इसलिये बह अगने द्रव्यको द्रव्यहप्टिस हानि या छाभ नहीं 
करती। नो अवस्था अपना हानि-छात नहीं करती, वह दुसरे जीवों सी 
अवस्थाकी भी हानि-छान नदी करती, आर अन्य जीवोंकी अबहथा 
अपनी अवद्थाकों हानि-छाम या सद्दायता बढ़ी करती। दस प्रकार 
हि निमित-तेनित्तिक सम्बन्धकों स्वीकार नही करती। दाडिका 
विपय मान हब दी दे। अत्य दध्यदा ओीजयतज जवनमे नास्तकप दें 


और रवेध ओोक्‍्य सानेये अध्यि रूप दू। दस प्रदार दब्टिद्ता जिधपे 
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अकेला ध्रूव है, परन्तु ज्ञान श्रवको, मलिन-निर्मेल पर्यायक्रो और 
निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्धको जानता है। दृष्टिका विपय पूर्ण है। पहले 
दर्शनगुणकी पर्याय प्रगट होती है, और फिर चारित्रगुणकी पर्याय 
प्रगट होती है। इस प्रकार सभी गुण एक ही साथ एकसे कार्य 
नहीं करते तथा एक साथ पूर्ण नहीं होते इसलिये वस्तुमें कथंचित्‌ 
गुण भेद है। 

यह शरीर और आत्मा दोनों भिन्न वस्तु हैं, वे दोनों बस्तुएँ एक 
नहीं हैं। आत्मा और शरीर दोनों एक ही स्थान पर रहे हैं सो अपनी 
अपनी अवस्था और योग्यताके कारण रह रहे हैं। दोनों एक ही स्थान 
पर रह रहे हैं, ऐसा कहना सो व्यवहार है। आत्मा आत्माके क्षेत्रमें 
है और झरीर दशरीरके क्षेत्रमें-जंसे दूध और पानी एक ही लोटेमें 
एकत्रित हैं अर्थात्‌ दोनों एक ही क्षेत्रमें एक साथ विद्यमान हैं, यह प्यवहार 
है, किन्तु दोनों एक स्थान पर एकत्रित रहते हुये भी दूध पानीरूप 
या पानी दूधरूप नहीं हो जाता; दूध दूधमें, और पानी पानीमें । 

जैसे भात्मा और शरीर दोनों एक ही आकाश क्षेत्रमें एकन्रित्त 
होकर रहे हैं, तथापि आत्मा आत्माके क्षेत्रमं है और शरीर शरीरके 
क्षेत्रमें । आत्मा ज्ञान, दर्शन, चारित्र आदि अनन्त गुणोंका पिड है; 
ओर दरीर वर्ण, रस, गंध, स्पर्श आदि ग्रुणोंसे परिपूर्ण रजकणोंका पिंड 
है। वे अपनी अपनी अवस्थाकी योग्यताके कारणसे रह रहे हैं। 

आात्माकी प्रतिक्षण होनेवाली अवस्थामें रजकणकी अवस्था नहीं 
है, और रजकणकी प्रतिक्षण होनेवाली अवस्पामें आत्माकी अवस्था 
नहीं है। 

आत्माके अनन्त गुणोंमे रजकणके कोई भी ग्रुण नहीं आ जाते, 
और रजकणके अनन्त गुणोंमें आत्माके कोई भी गुण नहीं पहुँचते । 
प्रत्येक वस्तु अपने अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावमें है; पर-वस्तुके द्रव्य, 
क्षेत्र काल, भावमें नहीं है, अपने अपने स्वचतुष्टतया अपने अपनेमें हैं । 

परमार्थतय जीवको शरीर तथा राग, ढवेप, मोहसे निन्न कहता है। 
यदि उसका एकान्त पक्ष ग्रहण किया जाये तो दरीर तथा राग, द्वंप, 
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बे 


मोह, पुदुंगलमय कहलायेंगे; और ऐसा होनेसे पुदुगलका घात करनेसे 
हिसा नहीं होगो, तथा राग, द्वेष, मोहसे वन्ध नहीं होगा। इस कार 
परमार्थसे जो संसार और मोड दोनोंका अभाव कहा है, वही एकान्तसे 
सिद्ध होंगे, किन्तु ऐसा एकान्त रूप बस्तुका स्वरूप नहीं है। हे 
काम, क्रोध, हिंसा, झूठ, दया, दान इत्यादि भाव आत्मार्मे 
स्वभावहष्टिसे नहीं हैं; आत्मा तो पवित्र ज्ञानमृर्ति, शुद्धतासे परिपूर्ण 
तत्त्व है। उस हृष्ठिको परमार्थदृष्टि, सत्यहप्टि या अपना सत्यस्वह्प 
इत्यादि कुछ भी कहा जा सकता है। उस हदृष्टिको एकान्‍्त झुपसे 
लिया जाये, और जितना व्यवहार सम्बन्ध है उतना पक्ष न लिया 
जाये तो तो व्यवहार सम्बन्धको माने बिना वह परमार्थसे भिन्न है, 
ऐसा भी नहीं बताया जा सकेगा। 
रागीको शरीरमें अनुकूछताके समय राग और प्रतिकूछताके समय 
दब होता है। उस राम-द्वेषमें शरीर निमित्त है। स्वयं विकारमें युक्त 
होता है, इसलिये राग-द्वेप होता है, किन्तु उसमें शरीरकी उपस्थिति 
है, इतना सम्बन्ध है। गा 
व्यवहारसे सचेत शरीर और अचेत शरीर कहलाता है। यहाँ 
सचेत अर्थात्‌ जीव वाला शरीर मात्र अर्थ होता है, किन्तु यदि शरीरको 
एकान्ततः सचेतन मान लिया जाये तो भूल होगी जब तक जीव रहता 
है, तव तक शरीरमें जोवका आरोप किया जाता है, इसलिये शरीरको 
सचेत कहा जाता है, जो कि व्यवहार है। किन्तु वास्तवमें देखा जाये 
तो शरीर सचेत नहीं है। है दीं 
परमार्थ हृष्टिमें दूसरे जीवोंको मारनेका भाव भी आत्मामें, । 
होता । किसीके शरीर और आत्माका सम्बन्ध है और अपने शंरीर 
और आत्माका सम्बन्ध है, उसे भी परमार्थ हष्टि स्वीकार नहीं करती, 
क्योंकि शरीर और आत्मा सर्वेथा भिन्न हैं। ३ 23 
किन्तु यदि व्यवहारसे भी आत्मामें बन्ध न हो तो बन्धको दूर करके 
मुक्त होनेका उपदेश न दिया जाये, और यदि हिसाका भाव आत्माकी पर्याय 
में होता ही न हो, तो उस भवको दूर करनेका उपदेश न दिया जाये। 
यदि शरीर और आत्माका कोई भी सम्बन्ध स्वीकार न करे तो किसी 
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जीवको मारनेका भाव ही न हो। किसी जीवको मारनेका भाव होता 
हैं, इससे यह स्पष्ट हैँ कि शरीर और आत्माका निमित्त-नेमित्तिक 
सम्बन्ध हैं । शरीर और आत्माका एक ही स्थान पर रहनेका अपनी 
अपनी पर्यायकी योग्यताके कारण सम्बन्ध हैं। शरीर और आत्माका 
सम्बन्ध हैँ, ऐसा लक्षमें आने पर ही दूसरे जीवको मारनेका भाव होता है । 

आत्माके साथ ही एक ही स्थान पर शरीरकी उपस्थिति हैं; 
इसलिये शरीर और आत्माका रुम्बन्ध है, ऐसा कहा जाता हूँ, किन्तु 
भात्माका स्वभाव तो छुद्ध ज्ञायक है, और हिसा, दया, राग, ह्ंप आदि 
भावोंका वर्तमान अवस्था तक ही सम्ब्ध हे । उस विकारी अवस्थाका 
ज्ञातव्य हैं, किपतु रखने योग्य नही है। इसी प्रकार शरीर और आत्माका 
एक ही स्थान पर रहनेका सम्बन्ध ज्ञातव्य है, किन्तु रखने योग्य नहीं 
हैं। सम्बन्ध हें ' यह ज्ञात्तव्य है, किन्तु अंगीकार करने योग्य नही है । 

जेसे छाछ विलोनेकी मथानीके रस्सीके दो छोरोमेसे यदि दोनोंको 
एक ही साथ खीचे तो मवंखन नहीं दिव लेगा, दोनोके छोड़ देनेसे भी 
मवखन नहीं निकलेगा, एकको पकड़ रखे और दूसरेवोी छोड़ दे तो भी 
मदखन नहीं निकलेगा, किन्तु यदि एक छोरको खीचे और दूसरेकों 
ढील दे तो मबखन निकलेगा । इसोप्रवार वरतु स्वरूपकों समझनेके 
लिये दो नय होते हैं, एक निशचयनय और दूसरा व्यवहारनय । 
उन दोनों नयोंकों न समझे तो आत्महितरूप मवसून प्राप्त नहीं 
हो सकता, दोनों नयोंकों एकास्त रूप्से पकड़ रख्नेसे भी आत्मह्ित 
नहीं होगा, व्यवहारनयकों एकान्तरूपसे पकड़ रखे और निश्चयनयका 
निपेध करे, तो भी हित न होगा, यदि निश्चयनयकों एकास्त रुपसे 
पकड़ रखे और व्यवहारनयका स्वरूप यथावत्‌ न जाने, तथा यह 
कहे कि किसी भी अपेक्षासे आत्मामें व्यवहार हैं ही नहीं तो भी 
आत्माका हित न होगा, धर्म नहों होगा, किन्तु जब निच्चयकी बात 
वमसायी जाये तब व्यवहारनयकी अपेक्षा छक्षरम रस, और जब 
व्यवहारवती बात समझ्ायोी जाये तव निशचयनयको जपेक्षा लरकक्षमें रखे; 
इस प्रकार दोनों नय जो स्वरूप बतलाते है, उत्त स्वरुप नदी भांति 
पचावन्‌ समझे तो आत्माका हिंत हो, चुल प्रगट हो भर मुक्ति प्राप्त 


कितने हो लोग निस्नवात काना पक सतत हें, किए मी 
निम्यगलगकी अपेज्ञा छो जाये नो सम क्यन्‍्योत्ञ चंदीं हो दी 
एफ मत ऐसा है हि आध्मार्मभ जो राम देती आदि दिधाईद दवा 
ओर जो भरोरादि वाटा स्तुएं दिलाई दी दें है का अम हे फ्सि 
वस्तु स्वकृषष ऐसा नहीं ढे। वादा रतु अगतमें टे, हिल्तु परे लाताते 
नहीं हे। इसका गे आर नहीं दे कि सह लहतु जगत नहीं हैँ | 
राग-देंप ओर मोह जआात्माफी जआवाग दोते दें, हस्तु थे आला 
स्वभावमें नहीं हें; इसका अर्थ सद नद्दीं हे कि आत्माक्ी अवस्थोर्म 
विकार होता ही नदीं। जए़कर्म झूप अन्य वस्तु हे, वह जब आला 
भूल करता हे तब विकारमें निम्मित्त दोती हे। राग-द्वेप तेरे स्वदृगम 
नहीं हैं, इसलिये अभूतार्थ हें किन्तु राग-द्वेष अवस्थामें भी नहीं 
ऐसा मानना मिथ्या हे; व्यवहारमें अवस्थासे बन्च हे इतना स्वीकीरे 
न करे तो वह एकान्‍्त दृष्टि है। आत्माकी पर्यायमें शुभाशुभभाव होते 
हैं, इसलिये वे आदरणीय हों सो बात नहीं है; किन्तु ' होते 8 
इतना स्वीकार करनेकी वात है। यदि सर्वथा अवस्थासे भी अर्वे्स 
माना जाये तो हिसा विपय इत्यादिके अद्युभ भाव छोड़कर दया 
दान, ब्रह्मचर्य इत्यादिकि शुभभाव करनेका और शुभ भाव दूर करके 
शुद्धताको प्रगट करनेका भी अवकाश नहीं रहता। 

कुछ लोग एकान्त व्यवहारको पकड़ लेते हैं, और मानते हँ कि 
मात्र शुभपरिणाम करते रहनेसे धर्म हो जायेगा, और मोक्ष मिल जायेगा 
किन्तु ऐसा मानना मिथ्या दृष्टि है; क्योंकि त्रिकालमें भी शुभसे शुद्धकी 
प्राप्ति नहीं हो सकती; आख्रव तत्त्वको जीव तत्त्व माने किन्तु दोनों एंके 
नहीं होगा विकार करते करते त्रिकालमें भी अविकार भाव प्रगठ नहीं 
हो सकता । यथार्थ स्वरूपको समझे बिना निश्चयनय और व्यवहारत्रय 
नय नहीं किन्तु नयाभास हैं, उन्हें निस्वयभास और व्यवहाराभांस 
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कहा जाता है। 

ययार्यतया निश्चय और व्यवहारका स्वरूप समझनेसे मुक्ति होती 
है । यथार्थ निश्चय दृष्टि पराश्रयरूप व्यवहारका नाश करनेवाली हूँ । 
में आत्मा एक समयमें परिपूर्ण तत्त्व हुँ ऐसी हप्टिका नाम निरचय- 
दृष्टि हैं; ऐसी प्रतीति होनेके वाद स्वभाव हृष्टिके वलसे राग, द्वेंप 
हिंसा, झूठ इत्यादि शुभागुभ भाव क्रमशः कम होते जाते हैं, और 
निर्मल अवस्था वढ़ती जाती हूँ; वह जो जो होता हैँ उसे जानना 
व्यवह्ारनय हूँ । साध्य-साधक्र भावका जो भेद होता हैं, वह भी 
स्वभावहप्टिके बलसे पूर्ण स्थिरता होने पर उस भेदका व्यवहार भी 
प्रूट जाता हैं। निव्चयहृष्टिका बल उस व्यवहारका नाश करनेवाला 
है। जिस जिस भूमिकासे जो जो अवस्था होती है, उसे जानना सो 
व्यवहारतय है। अमुक अंशर्में आत्माकी शुद्ध भुमिकामें पहुंचने पर भी 
अभी अपूर्ण है, इसलिये अशुभभावको दूर करके ब्रतादिके जो जो शुभ 
परिणाम आते हैं, उन्हें जानना व्यवहारनय है। यदि व्यवहारको न 
माने तो सम्पूर्ण उपदेश व्यर्थ जायेगा। कई लोग कहा करते हैं कि 
स्थादवाद छर्थात्‌ ऐसा भी हो सकता है, और वसा भी हो सकता है, किन्तु 
वास्तवमें स्थादवाद ऐसे चकरीवाद (संशयवाद ) के समान नहीं है। 

आत्मा जिस अपेक्षासे छुद्ध हैं, उस अपेक्षासे अशद्ध नहीं है 
ओर जिस अपेक्षास अशुद्ध है. उस अपेक्षासे शुद्ध नहीं है; दोनोंकी 
अपेक्षा अलग अलूग है, यह स्थादवाद है। और जिस अपेक्षासे शुद्ध 
है उत्ती अपेक्षासे अशुद्ध माना जाये तो वह चकरीवाद है। और 
शुद्धभावसे भी मुक्ति हो सकतो है, तथा शुभभावसे भी मुक्ति हो सकती 
है, ऐसा मानना सो चकरीवाद है। शुद्धभावसे मुक्ति होती किन्तु थुन- 
नावसे मुक्ति नहीं होती, ऐसा मानना सो स्यादवाद है। दोनों नय 
शातव्य हैं, किन्तु आदरणोय नहीं हैं । आत्माकी अवस्थामें राग-द्वेप होता 
है, उसे दूर करके वीतराग हुआ जाता है, किन्तु स्वभावमें पुण्य-पापादि 
कुछ नहीं है, तथा दोवोंका ज्ञान करनेसे वीतराग स्वरूप प्रगट होता 
है। ज्ञान तो दोनोंका करना चाहिये। किन्तु आदरणीय दोनों नहीं हो 
सकते। निश्चय और व्यवहार दोनोंका ज्ञान कस्ना चाहिये, किन्तु 
दोनाकी ग्रहण करनेसे आत्माकी निर्मल पर्याय प्रगट नहीं होनी। 


निइयय ओर व्यवहार दोनों आदरणीय नहीं हो सकते । जब 
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विकारको आदरणीय माना जायेगा तब अंतरंगमें जो निविकार स्वभाव 
भरा हुआ है, उसका आदर (ग्रहण ) नहीं होगा। आत्मा अनन्त 
ग्रुणोंका पिंड परिपूर्ण तत्त्व है, ऐसी निशयय हृष्टिको आदरणीय मानने 
पर पर्याय निर्मल हुये बिना नहीं रहती । पर्यायका निर्मेछ होना व्यवहार 
है, और उसे जानना व्यवहारनय है। 

आत्मा परमार्थत: परसे निराला है। निराला, निर्विकत्प 
स्वरूपसे है उसका ज्ञान कर और वर्तमानमें अवस्था मलिन है, उसकी 


भी ज्ञान कर। ' होता है ' उससे इन्कार करे तो ज्ञान मिथ्या कहलायेगा, 
ओर उससे लाभ माने तो श्रद्धा मिथ्या कहलायेगी | 


दृष्टि निमित्तको स्वीकार नहीं करती । दृष्टिकी. अपेक्षासे व्यवहार 
हेय है। दृष्टि विकारी पर्यायको स्वीकार नहीं करती, अपूर्ण-पूर्ण 
अवस्थाकों भी स्वीकार नहीं करती; इतना ही नहीं, किन्तु भीतर जो 
जो निर्मल अवस्था बढ़ती जाती है, उसे भी स्वीकार नहीं करती। 
हृष्टिका विषय एक परिपूर्ण तत्त्व ही है। ज्ञानीकी अपेक्षासे व्यवहार 
ज्ेय ( जानने योग्य ) है, और चारित्रकी अपेक्षासे शुभाशुभ भावहप 
व्यवहार विष है। . 


यथार्थ दृष्टि होनेके बाद देव-गुरु-शासत्रकी भक्तिका व्यवहार 
बीचमें आता है, इसलिये यदि मात्र परमार्थको माने तो सब्रका अभवि 
हो जायेगा। देव-ग्रुरु-शास्त्रकी भक्तिका जो शुभभाव होता है, उसका 
ज्ञान करे, किन्तु यदि उसे आदरणीय माने तो श्रद्धा मिथ्या कहलायेगी। 
जब तक अपूर्ण है, तव तक बीचमें शुभभाव आ जाता है, किन्तु उसका 
सेद है, अशुभ भावको दूर करके शुभभावमें युक्त होता है, और वह 
युक्त हुआ इतने मात्रसे व्यवहार है। व्यवहार व्यवहारसे आदरणीय है 
किन्तु वह श्रद्धामें किचित्‌ मात्र भी आदरणीय नहीं है; यदि उर्त 
आदरणीय माने तो श्रद्धा मिथ्या क़हलायेगी, किन्तु इससे देव-गुरं- 
शास््रकी भक्तिके परिणाम बीचमें नहीं आते, ऐसा माने तो ज्ञाव 
भिथ्या होगा। शुद्धमें विशेष स्थिर नहीं हुआ जाता और शुभभावमें 
युक्त न हो तो अशुभ परिणाम होते हैं, इसलिये शुभभावम युक्त 
होता है। चतुर्थ ग्रुणस्थानमें देव-गुरु-शाख्की भक्तिके शुभ 
परिणाम द्वोते हैं, तत्पदचात्‌ पंचम गुणस्थानमें अव्रतके परिणान 
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दूर करके स्वरूपमें विशेष स्थिरता होती है, वे सच्चे न्नत हैं, और 
अशुभ परिणामोंकों दूर करके शुभ परिणामरूप ब्रत भी वीचमें आते 
हैं। ब्रतके शुभ परिणाम और देव-गुरु-शाखकी भक्तिके शुभ परिणामको 
जानना सो व्यवहारतय है। परमार्थदृष्टिके बलसे पूर्ण स्थिरता होने पर, 
शुभाशुभ विकल्पका व्यवह्यार और साध्य-साधक भावके विकल्पके भेदका 
व्यवहार भी छूट जाता है, किन्तु अपूर्ण अवस्था है, तब तक विकल्पके 
भेद आये विना नहों रहते । वे आते हैं, उन्हें जानना सो व्यवहारनय है । 

मैं विकल्प रहित हूँ, निविकल्प स्वरूप हूँ, उसे स्वीकार करनेसे 
ही लाभ है; ऐसा जाने और वतंमान पर्यायमें मलिन अवस्था होती है, 
उसे जाने किन्तु उससे लाभ न माने। देव-ग्रुरु-शाख्र इत्यादि निमित्त 
वीचमें आते हैं, उसे न माने तो ज्ञान भिथ्या है, और उससे छाभ 
होता है, ऐसा माने तो श्रद्धा मिथ्या है। विकारी पर्यायका वतेमान 
अवस्था मात्रका भी सम्बन्ध नहीं है, ऐसा माने तो उसे वस्तुका 
वास्तविक श्रद्धान, ज्ञान और आचरण नहीं हुआ है। 


अवस्तुका श्रद्धान, ज्ञान, आचरण अवस्तुरूप ही है, इसलिये 
व्यवहा रका उपदेश न्याय प्राप्त । इस प्रकार स्यादवादसे दोनों नयोंका 
विरोध मिटाकर श्रद्धान करना ही सम्यक्‍त्व है। 


आत्माकी पर्यायमें राग-द्ंप और श्रांति होती है, उसे न जाने तो 
अवस्तुका ज्ञान किया; और वस्तुका जेंसा स्वरूप है, वैसा न जाने तो 
अवस्तुका ज्ञान किया कहलायेगा। जिसकी श्रद्धा यथार्थ होती है, 
उसका ज्ञान यथार्थतया ही जाननेका कार्य करता है, किन्तु जिसका 
ज्ञान प्विथ्या है, उसकी श्रद्धा भी अवस्तुकी ही कहलायेगी। अवस्थामें 
राग-देप होता है, ऐसा नहीं माना, इसलिये राग-द्वेपको दूर करके 
स्वरूपमें स्थिर होनेका आचरण नहीं रहा, इसलिये आचरण भी 
भवस्तुका ही हुआ। वस्तुका ज॑सा स्वरूप है, वेसा आचरण नहीं हुआ 
इसलिये अवस्तुका ही आचरण हुआ कहूछायेगा। 


आत्माकी पर्यायमें वर्तमान अवस्था पर्यन्त राग-दवेप होते हैं, इसे 


स्वीकार न करे तो उसके श्रद्धा, ज्ञान, और चारित्र तीनों अवस्तृके 
हुए; और इसलिये वे तीनों मिथ्या कहलायेंगे। 
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मदि ऐसा माने कि राग- रेस जाहमाके रवभा देती भी अपर्पुकी 
श्रद्धा, ज्ञान और अन्‍स्तुझ्ा आवरण दुआ। औोर दशप्रकार उस# रे 
ज्ञान ओर सारिन तोनों मिद्या हुए। जिसकी क्षद्धा सम्यक्‌ दीती ६ 
उसका ज्ञान और आनरण भी सष्यह्‌ होता है । मेंस >पामीका भिंकाड 
अछप्ड स्वभाव शोतल है, फिन्तु उसकी सोग्यता लर्तेमान जबस्थाम 
मग्निके कारण उष्ण होनी है। अब सदि छाई उस उष्ण अवस्थाओ 
पानीके सम्पूर्ण भिकाल स्वभावमें माने तो यह कहा जायेगा कि-उसने 
अवस्तुकी श्रद्धा की, अवस्तुका सान किया और अवस्थुका आता 
किया है। किन्तु जिसे तृपा मिटानी दे उसे यह ज्ञान करना होगा कि 
पानीका स्वभाव तो त्रिकाल शीतछ है, किन्तु वर्तमानमें उसमें उप्णता 
है। यदि शीतलताका उपादेयरूप ज्ञान न करे तो वह यह मानेगां कि 
गर्म पानी हो पेय हे, और इससे उसकी प्यास नहीं पुझेगी । यदि यह 
न माने कि-वर्तमान अवम्थामें उप्णता आ गईं है तो वह पानीकों ठंडा 
करनेका प्रयत्न ही नहीं करेगा, और इसलिये उसकी प्यास भी नहें 
बुझेगी। इसलिये पानीके नित्य शीतल स्वभावकों और वर्तमान उष्य 
पर्यायको-दोनोंको स्वीकार करे तो बह पानीकों ठंडा करेगा और उसे 
पीकर अपनी प्यास बुझायेगा। तात्पर्य यह है-कि प्यासको बुझानेके 
लिये ज्ञान तो दोनोंका करना होगा, किन्तु उनमेंसे आदरणीय मात्र 
शीतलता ही है। 


इसी प्रकार भगवान आत्मा पुर्णानन्द ज्ञान जलसे भरा हुआ सिद्ध 
प्रमात्माके समान है। सभी आत्माओंका स्वरूप वैसा ही है, किन्तु 
वर्तमान अवस्थामें कर्मके अवलम्ब्रनसे राग, ढेप, मोह, हप, शोक इत्यादि 
होते हैं। यदि कोई उस वर्तमान अवस्था पर्यंत ही सम्पूर्ण द्रव्यका 
स्वरूप मान ले तो यह कहलायेगा कि उसने अवस्तुकी श्रद्धा की, 
अवस्तुका ज्ञान किया, और अवस्तुका आचरण किया है। जो संसार- 
दावानलको वुझाना चाहता हो उसे यह ज्ञान करना होगा कि ओत्माकी 
स्वभाव शुद्ध पवित्र और आनन्‍्दस्वरूप त्रिकाल है, किन्तु वर्तमान 
अवस्थामें राग-द्ंप और आअआन्तिरूप मलिनता है। आत्माका स्वभाव 
त्रिकाल ज्ञान जलसे भरा हुआ है, यदि यह ज्ञान न करे तो मलिन 
अवस्थाको ही आत्मा मानेगा, और ऐसा होनेसे उसका दुःख दूर 
होकर उसे आत्मशांति नही मिलेगी; और यदि यह मानेंगा कि वर्तमात 
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अवस्थामें राग-द्वेप तथा श्रान्ति है हो नहीं, तथा आत्मा अवस्थाह प्टिसे भी 
विल्कुल निर्मल है तो भी वह मलिन अवस्थाको दूर करके निर्मल अवस्था 
प्रगट करनेक्रा प्रयत्व नहीं करेगा, ओर इसलिये उसे दुःख दूर होकर 
शांति नहीं मिलेगी, इसलिये आत्माका त्रिकाल शुद्ध्वभाव और वर्तमान 
अवस्याकी मलिनता दोनोंको स्वीकार करे तत्र निर्मेल अवस्थाको प्रगट 
करनेका प्रयत्न करता है, और इससे आत्माके अनुपम सुखकी प्राप्ति 
होती है। इससे यह निश्चित हुआ कि दुःखकों दूर करनेके लिये 
दोनोंका ज्ञान करना होगा, किन्तु आदरणीय तो एक घुद्धस्वभाव ही है। 
यदि यह माने कि शाग-द्वेषका आत्माके साथ कोई सम्वन्ध ही 
नहीं ओर आत्मा मात्र शुद्ध ही है, तो भी उसने सम्पूर्ण वस्तुको नहीं 
जाना इसलिये उसका ज्ञान सम्पूर्ण नहीं है, और यदि वर्तमान मलिन 
नवस्था पर्वन्त ही आत्माकों जाने तथा त्रिकाल अखंड पवित्र स्वभावकों 
न जाने तो भी सम्पूर्ण वस्तुकों न जाननेसे उसका ज्ञान सम्पूर्ण नहीं 
है, इसलिये जब दोनों ओरका ज्ञान एकचनच्चित होता है तब सम्पूर्ण प्रमाण 
ज्ञान होता है, और सम्पूर्ण प्रमाण ज्ञान वीतरागी स्वभावको प्रगट करता है 
यदि यह स्वीकार न किया जाये कि वतंमान अवस्था पर्वन्त 
निमित-नंमित्तिक सम्बन्ध है तो सम्पूर्ण वस्तु लक्षम नहीं आयेगी। 
आत्मामं मलछिन अवस्था मात्र वर्तमान एक समय है, त्रिकारू स्वभावर्मे 
नहीं । वदि वह त्रिकाल स्वभावमें हो तो कभी भी दूर नहीं हो सकती 
किन्तु यदि दूसरे हो क्षण निर्मल अवस्था प्रगट करना चाहे तो की जा 
मकती है। आत्मा द्रव्यहप्ट्सि त्रिकाल शुद्ध है, किन्तु पर्यायह्थछ्िसि 
वर्तेमान अवस्थामें मलिनता होती है। इच्चलियि उन दोनोंको दिखाना 
न्यायसंगत है। किन्तु उसमें भद आदरणीय नहीं है, आदरणाय तो 
मात्र अभेद स्वरूप ही है। इस प्रकार स्थादुवादसे दोनों नयोंका विरोध 
मिठाकर श्रद्धान करना सो सम्पक्द्शन है। 
दोनों नयोंका विरोध मिटा हुआ तव कहला सकता है जब 
यह जाने कि-आटमा स्वनावसे त्रिकाल श॒द्ध है, और अवन्थाये मलिनता 
मात्र वतंमानमें ही होती है, तथा अवस्थासे घरीरादिक साथ सम्दन्ध हैं । 
यदि आत्माके मात्र नर्मल रवनादकों माने और दर्लसान 
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मलिन अयस्वाकों ने माने तो भी विरोध मिझाया गया नद्ठीं फदलाबिगा, 
तथा मात्र राग-दंपकी अवस्थाक्ों माने ओर शरीर सम्नस्यकों माने 
किन्तु यह न माने कि आत्माकफा तनिविकृल्प शुद्ध स्वभाव निश्ाल राम- 
द्वेग रहित हे तो भी विरोध मिटाया गया नहीं कट्रछायेगा; वंयोंकि-मांत्र 
द्रव्य या मात्र पर्यायके माननेमें थिरोस आता है, उसलिये उनमेंसे मात्र 
एक एकको माननेसे विरोध मिटाया गया नहीं कठला सकता। 

और फिर निम्नय भी आदरणीय है ओर व्यवहार भी 
आदरणीय है, इस प्रकार दोनोंको आदरणीय माने तो भी विरोध 
मिटाया गया नहीं कहलायेगा; परन्तु यदि द्रव्य और पर्याय दोनोंका 
ज्ञान करे ओर उसमें मात्र शुद्ध स्वभावकों आदरणीय माने तो दोनों 
नयोंका विरोध मिटाया गया कहलायेगा । 

यह समझने योग्य बात है। त्रिकालके तीर्थंकर देवोंने जैसा 
वस्तुका स्वरूप है वैसा ही कहा है ॥ ४६ ॥ 

भव शिष्य पूछता है कि--वर्तमान जितनी अवस्थाकों जानने 
वाला व्यवहारनय किस हृष्टांतसे वर्तता हे ? उसका उत्तर कहते हैं:- 


राया हु णिर्गदो त्तिय एसो वलसमुदयस्स आदेसो। 
ववहारेण दु उच्चदि तत्येको णिग्गदो राया ॥ ४७॥ 
एमेव या ववहागे अज्झवसाणादि अण्णमावाणं | 
जीवो त्ति कदो सुत्ते तत्थेको णिच्छिदों जीवों ॥ ४८ ॥ 


अर्थ:--जैसे कोई राजा सेना सहित निकला, वहाँ जो सेनाके समृह् 
को ऐसा कहा जाता है कि यह राजा निकला है, सो वह व्यवहारनयसे 
कहा जाता है। उस सेनामें वास्तवमें तो एक ही राजा निकला है; 
इसीप्रकार इन अध्यवसानादि अन्य भावोंको परमागम “ ये जीव हैं ' 
ऐसा व्यवहारनयसे कहा है, निश्चयसे विचारा जाये तो उन भावोंमें 
जीव तो एक ही है। 

यह व्यवहार-निश्चयरूप वस्तुस्वभाव जीवोंने कभी आज तक 
नहीं जाना था। इसे जाननेके अतिरिक्त दूसरा सब कुछ करनेमें जीवने कहीं 
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कोई कसर नहीं रखी । किसीने कहा है कि:-- 
*अहो कष्ट महा कप्टं, छाभः किचिन्न विद्यते ' 


घोरातिघोर तपस्या करके शरीरकों सुखा डाला किन्तु उससे 
किचित्‌ मात्र भी छाभ नहीं हुआ। आत्माका स्वभाव सदा स्थायी है, 
उससे लाभ नहीं माना किन्तु शुभ परिणामसे पुण्य वन्ध हुआ और 
राज्य मिला--घूछ मिली उससे सुख माना, परन्तु मव-अ्रमण नहीं मिटा। 


जब तक दोनां नयोंको अविरोध रूपसे नहीं जाने तब्र तक मुक्ति 

नहीं होती | वर्तमान अवस्थामें शुभ परिणाम होते हैं, उन्हें आदरणीय 

माने किन्तु वस्तुका मूल स्वभाव निविकार है, इसे न जाने तो वह 

क्रिया जड़ है, और आत्मा मात्र शुद्ध ही है, उसकी वर्तमान अवस्थामें 

शुद्धता नहीं होती, ऐसा माने तो मलिस अवस्थाकी दूर करके, पुरुपार्थ 
करना नहीं रहा, और इसलिये शुप्क हो गया। 


शिप्य पूछता है क्रि--भगवन्‌ इस एक आत्मामें यह सव इतना 
बड़ा विस्तार क्या है? आठ कर्म, उनके निभित्तसे होने वाले राम-इेप 
भोर राम-देपके फल पुण्य-पाप तथा राग-देपके नि्मित्तभूत शारीरिक 
रोग, घर, द््री, पुत्र इत्यादि एक ही आत्मामें कंस होते हैं? 

जैसे लाखों सैनिकोंके साथ कोई राजा निकले तव उस सेनाके 
समुदायकोी यह कहा जाता है कि यह अमुक राजा जा रहा है| बच्चपि 
राजा तो एक हाथी पर बैठा होता है, किन्तु मीलों तक फैली हुई 
सनाको यह कहा जाता है कि राजा जा रहा है। इसप्रकार सनाके 
समुदायकों राजा कहना व्यवहार है। राजा सेना सहित निकला और 
आगे जाकर युद्धमें सारी सेना मर गई और राजा अकेला अपने राज्यमें 
वापिस आ गया तो यह स्पष्ट सिद्ध है कि राजा और सेना एक नहीं 
है, किन्तु सेनाके निमित्तके सम्दन्धसे मात्र राजा सेना सहित कहा जा 
सकता है, किन्‍्त्‌ वास्तवमें जो सेना है, सो राजा नहीं है। 


इसीप्रकार क्रोध, मान, दया, दान, सत्य, झूठ इत्यादिके भाव 
सेनाके समान हैं, वे सभी भाव जीव हैं ऐसा व्यवहारसे कहा जाता 
हैं। वर्तमान क्षण मात्रके लिये, उसमें अटका होनेसे, वे भाव व्यवहारसे 
भात्माफे कहे जाते हैं। 
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आत्मा ब्रू व त्रिकाल, निविकार, अखण्ड है, और अवस्था क्षण मात्र 
की खण्डवाली और विकारी है, ऐसा परमागममें कहा है।। अवस्था 
क्षणिक है, और आत्मा त्रिकाल स्थायी है, इसलिये दोनोंके काल भिन्न 
हुए। आत्मा निविकार और अखण्ड है, तथा पर्याय विकारी और 
खण्डवाली है। इसलिये दोनोंके भाव भिन्न हुए 


वास्तवमें देखा जाये तो आत्मा अध्यवसानके समृहकों नाश करने 
वाला उसी अवस्था तक ही नहीं, किन्तु ज्ञायकरूप प्रूब है। उप् 
ध्रव स्वभावकी श्रद्धा, ज्ञान और आचरण किया जाये तो वह आत्मा 
एक ही ज्ञात होता है। परसंयोग और राग-हेप आदिका जो झुण्ड 
मालूम होता है, सो कर्मके सम्बन्धकी हृष्ठिसे दिखाई देता है। 

भगवान आत्मा देहसे भिन्न तत्त्व है, वह शरीर, मन, वाणीप्ते 
पृथक तत्त्व है, उसका क्षणिक अवस्था तक ही राग-द्वेष और भ्रान्तिके 
साथ व्यवहारसे सम्बन्ध कहा है, किन्तु परमार्थतः जीव एकरूप ही है। 
व्यवहारक्ी सेना आत्माकी पर्यायमें होती अवश्य है, किन्तु वास्तवर्मे 
बह आत्माका स्वभाव नहीं है, वास्तवमें तो आत्मा एक ही स्वरूप है। 

जिसे आत्माका हित अर्थात्‌ आत्माका धर्म करना हो उसके लिये 
आत्मा एक अलग वस्तु है, तथा शरीर, कुठुम्ब, लक्ष्मी इत्यादि बाह्य 
संयागी वस्तु ओर पुण्य, पाप, हर्ष, शोक इत्यादि अंतरंग संयोगी वस्तु 
सत्र पर हैं, अपना स्वरूप नहीं हैं, ऐसा जानना पढ़ेगा। उनसे आत्माका 
हित या धर्म नहीं होता, इसलिये बाह्य संयोगसे और अंतरंग संयोगरों 
चेतत्य स्वभावक्रों निराछो जानना, मानना और उसमें एकाग्र द्वीता 
मा मान्नका मार्ग है। 

झिप्पने पूछा था क्रि प्रमो ! आत्मामें जो राग-द्वेपके भाव प्रत््॒तेमान 
हैं, थे व्यवहारतस प्रवततमान हैं, तो बह कौनसे दृष्ान्तसते व्यवद्ार प्रदृ्त 
भ्राद़े? 


ढक है| 


उतर:-जवब मीडां तक विस्तृत सेनाको राजा कह दिया जाता 


दे; थे जाति मसीहा तक फैेछना अद्यय हैं किन्तु ब्यवंद्रारी लीगाकी 
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सेना समुदायकों राजा कहनेका व्यवहार है; परमार्थते तो राजा 
एक ही है। 

राजा तो एक हो है, किन्तु उसकी सेना मीलों तक फंली हुई 
है, इसलिये ऐसा कहते हैं कि राजाने इतने मीरूकी जमीन रोक रखीं 
है, किन्तु एक राजा मीलों तक नहीं फैल सकता, फिर भी यह कह 
दिया जाता है कि राजाने इतनी जमीन रोक रखी है। यद्यपि 
मीलोंकी जमीन राजाने रोक रखी है, किन्तु वास्तवमें राजाने नहीं रोकी 
है; स्थूछ हष्टिवालेका और वर्तमान देखनेवालेका ऐसा व्यवहार है। 
व्यवहारी लोगोंका सेना समुदायको राजा कहनेका व्यवहार है। 

इसीप्रकार यह जीव समग्र राग ग्राममें ( रागके स्थानोंमें ) 
ध्याप्त होकर प्रवर्त रहा है, ऐसा कहना सो, एक जीवका समस्त राय 
ग्राममें व्याप्त होना अशक्य होनेसे, व्यवहारी लोगोंका अध्यवसानादिक 
भावोंमें जीव कहने रूप व्यवहार है, वंसे परमार्थते तो जीव एक है। 

भगवान आत्मा तो एक ही है; उसका हिसा, दया, दान, पूजा, 
भक्ति, झूठ, कंजूसीमें और ऐसे ही अन्य भावोंमें फंलना अशक्‍्य है। 
चिदानन्दमूर्ति आत्मा एक ही है, उसका इत्तने सारे विकारोंके विस्तारमें 
फेलना अशक्य है। राम-द्वेषका विकार तो लक्ष भरका है, उसमें भगवान 
आत्मा फैल नहीं गया है, यदि फेल गया हो तो उससे अलग करके 
धम कंसे कर सकेगा? 

घर, कुटुम्ब और लक्ष्मीका जो फंछाव होता है, सो वह 
फंछाव भगवान आत्माका नहीं है, इतना ही नहीं किन्तु हिसा, दया, 
कंजूसी, उदारता, विनय, अविनय, पूजा, भक्ति इत्यादि भावोंका जो 
विस्तार होता है, सो वह भी भगवान आत्माका नहीं है । जो घुभाशुभ 
यृत्तियाँ हैं सो क्षणभरके लिये हैं। संपूर्ण भगवान आत्मा उपमें फैल 
नहीं जाता। आत्मा तो एक है, वह अनेक रूप नहीं होता । 

जँसे एक राजा मीलों तक नहीं फेल सकता उसीप्रकार आत्मा 
एक है, वीतराग स्वभाव है, उस एक आत्माका पुण्य-पापके भावोंके 
समूहमें व्याप्त होना जशवय है, अर्थात्‌ बंसा हो ही नहीं तकता। यहां 
भेशवय बद्ा है किन्तु दुर्लभ नहीं कहा है। भशक्‍य अर्पात्‌ जो वन ही 


२१८ ] [ समयसार प्रवचन : तीसरा भाग 


नहीं सकता, और दुलंभ अर्थात्‌ बन तो सकता है, किन्तु दुर्लभतासे 
( भारी कठिनाईसे ) बन सकता है। इसप्रकार दोनोंके अथमें अतर है । 

घर, कुटुम्ब, लक्ष्मी, स्त्री, पुत्र इत्यादिके विस्तारकी तो यहाँ 
बात ही नहीं है, क्योंकि उनका विस्तार तो आत्मासे भिन्न ही है 
किन्तु शरीर-मन-वाणीके विस्तारकी भी यहाँ बात नहीं है, क्योंकि- 
इन सबका विस्तार आत्मासे भिन्न ही है परंतु दया-दान आदिकी 
जो वृत्ति हो उप्तमें भी आत्माको फंछा हुआ माना जाये, तो वह 
सर्वथा अज्ञान है। 

वर्तमानमें पानीमें जो उष्णता दिखाई देती है, वरह पानीके 
मूल स्वभावमें नहीं है. इसीप्रकार चेतन्य भगवान आत्मासे देव-गृरु- 
शास्त्रकी भक्तिकी या अविनयकी, दानकी या कंजूसीकी, और निर्देयताकी 
या दयाकी, समस्त वृत्तियाँ संयोगी वस्तु हैं, क्षणिक हैं; वे आत्माका 
मूल स्वभाव नहीं हैं, वह विकारी और क्षणिक अवस्थाका विस्तार 
है, वह विस्तार आत्माका नहीं है । जो यह मानता है कि उस विस्तारसे 
आत्माका हित होता है, या धर्म होता हैँ वह अज्ञादी है। आत्मा 
चिदानन्द शुद्धस्वभाव है, उसे राग-द्वेषमें फंछा हुआ मानना सो मूढ़ 
जीवोंका अज्ञान है। 

आत्मा चिदानन्द प्रभु है। कर्म संयोगके निमित्तसे जो वृत्ति 
होती है. वह आत्मामें प्रविष्ट नहीं हो जाती, क्योंकि वह आत्मांका 
स्वभाव नहों है, भगवान तीर्थंकर देव और अनन्त ज्ञानी सन्‍्तोंने यह 
कहा है कि यह विकारी भाव आत्मामें प्रविष्ठ नहीं हो गये हैं। 

कुत्ते बिल्ली इत्यादिके भव धारण करके सत्यकी शरण प्राप् 
किये बिता अनंतवार संसारमें परिभ्रमण किया, उसमें मनुष्यका भर्वे 
अनन्तकाऊमें जैसे तेसे मिला, उसमें भी यदि सत्यकी शरण प्राप्त न 
की तो फिर चौरासीके चवबकरमें जा गिरेगा। असत्यकी शरणमें किसी 
भी क्षेत्र या किसी भी कालमें सुख नहीं हो सकता। 

जेसे-सेनाके समुदायमें राजा कथन मात्रसे व्यवहार है, इसीप्रंकार 
व्यवहारी लोगोंका अध्यवसानादिक भावोंमें जीव कहनेका व्यवह्य र होता 
है। व्यवह् रीजन यह कहा करते हैं कि अध्यवसानादि जीव हूँ, इसलिये 
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उनकी भाषामें समझाया है कि अध्यवसानादि जीव हैं, परन्तु आत्म- 
स्वभावमें वे अध्यवसानादि भाव नहीं हैं। उनसे आत्माकों कोई लाम 
या हित नहीं है। देव-गुरु-शात्षकी ओरका राग्र, और ब्रत, दया, दाना- 
दिके परिणाम तो पुण्य वन्धके कारण हैं ही, किन्तु स्वरूपमें स्थिर होनेके 
लिये प्रथम विकल्प आये कि मैं ज्ञान हूँ, में दशेन हूँ, मैं चारित्र हूँ, तो वह 
भी पुण्य वनन्‍्धका कारण है, क्योंकि उसमें राग है। इसलिये वह पुण्य 
बग्घका कारण है, और वह व्यवहार है। यदि निविकल्प स्वरूपमें स्थिर 
हो जाये तो वीचमें आया हुआ विकल्प व्यवहार कहलाता है, अन्यथा 
वह व्यवहार भी नहीं है, किन्तु मात्र पापानुबंधि पुण्य वन्‍्धच है। यदि 
स्वभाव पर्याय प्रगट हो तो वीचमें आये हुए विक्रल्पको व्यवहार कहा 
जाता है। स्वरूपको समझते समय और स्वरूपमें स्थिर होते समय 
वीचमें व्यवह्दार आये बिना नहीं रहता । परिपूर्ण स्वरूपकी दृष्टि करके 
स्वरपका अनुभव करना सम्यकदर्शन है, और विशेष रमणता बढ़ने पर 
सम्यकचारित्र प्रगट होता है। साधकदशामें जितने जितने राग मिश्रित 
परिणाम आते हैं, वे सब पुण्य वन्‍्धका कारण हैं, और स्वभावह्टिके द्वारा 
स्वभावमेंसे जो स्वभाव पर्याय प्रगठ होती है, वह निर्जराका कारण है। 
आत्मा अनन्त गुणोंका विंड है, उसमेंसे अनन्त पर्याय प्रगट होती है- 
सामान्यमेंसे विशेष आता है, विशेपमेंसे विशेष नहीं आता। जड़की 
अवस्थाको आत्मा करता है, ऐसी मिथ्या मान्यता अन्नानी जीवोंके द्वारा 
माना हुआ व्यवहार है, और मलिन अवस्था कआत्तमामें प्रविष्ट हो गई है 
वह भी अन्नानी जीवोंके द्वारा माना हुआ व्यवहार है, यह व्यवहार 
ज्ञानीका नहीं है, ज्ञानी तो मलिन अवस्थाकों मात्र जानता है, और 
उसका व्यवहार अपने ज्ञाता-हृष्शा स्वरूपमें एकाग्र होना और 
अस्थिरताकों दूर करना है। 

आत्माकी वर्तमान अवस्थामें घुभाशुभ परिणाम होते हैं उसको 
हेगरूप जानना सो व्यवहार है। स्वरूपमें स्थिर होनेके लिये मैं ज्ञान हें, 
दर्णन है, चारित्र हें ऐसे विकल्पोंका आना भी व्यवहार है। स्वरूपमें स्थिर 
होनेका प्रयत्न व्यवहार है, और स्वरूपमें स्थिर हुधा सो वह भी व्यवहार 
हैं, क्योंकि उसमें अपूर्ण अवस्था है, और पूर्ण अवस्था करनी चाहिये 
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ऐसे भंग होते हैं। जब तक पूर्णदशा नहीं होती तब तक बीचनमें 
व्यवहार आता है। अपूर्ण अवस्था है और उसे पूर्ण किया जाये, ऐसा 
व्यवहार यदि न हो तो उपदेश देना व्यर्थ सिद्ध हो। ज्ञाता-दष्ट 
रहुकर स्वरूपमें एकाग्न होना धर्मीका व्यवहार है । 

त्रिलोकीनाथ तीर्थकरदेव जिसके परम ग्रुरु हैं.--उनका दास, उनका 
भक्त, ऐसा धर्मात्मा ज्ञानी परमार्थतः जीव एक हूँ, ऐसा कहते हैं। वह 
अध्यवसानादि भावोंमें अनेक नहीं हो गया, उन विकारी भावोंसे आत्मा- 
का धर्म नहीं है, सुख नहीं है, हित नहीं है, इसप्रकार सर्वज्ञका दास 
घर्मात्मा कहता हैँ। स्वभावहृष्टि और परसे १ थक्त्वका ज्ञान उस 
धर्मात्माके प्रवततमान ही रहता है, इसलिये वह पर द्रव्यके भावरुपमें 
परिणमित नहीं होता, परमें करत त्व नहीं मानता। ऐसी प्रतीतिके 
साथ जो स्वरूपका अनुभव करता है.-ऐसा भगवानका भक्त कहता हैं 
कि अध्यवसानादि जीव नहीं हैँ, परमार्थले जीव तो एक हें. वह 
अध्यवसानादि भावोंसे भिन्‍न हूं । 

आचार्यदेव नियमसारमें कहते हैं कि मार्गकी श्रद्धा बराबर करो, 
उसे उल्टा सीधा मत मानो, यदि हो सके तो श्रद्धा पूर्वक स्थिरता भी 
करो, यदि स्थिरताका प्रयत्न न हो तो श्रद्धा भली-भांति करना, यदि 
तुझसे स्थिरता न हो सके तो मार्गकी श्रद्धाको विपरीत मत करना । 


हे प्रभु! जब कि तूने अनन्तकालमें कभी भी आत्मस्वभावकी 
बात नहीं सुनी तब तुझे यह खबर कहांसे हो सकती है कि श्रद्धाकी, 
मुनित्ककी और केवलीकी बात कंसी होती हैँ ? जहाँ यथार्थ परिचय 
नहीं, और यह खबर नहीं है, कि-किस मार्ग पर जाना है, तो वहाँ 
सार्गपर कंसे चलेगा ? 

हे भाई ! यह बहुत उच्चकोटिकी नहीं किन्तु यह तो प्रथम इकाई 
की वात है, पहले यथार्थ ज्ञान श्रद्धा करनेकी बात हैँ। विशेष स्थिरता 
प्रगट करके मुनित्वको प्रगट करना. और फिर केबलज्ञान प्रगट करना 
उच्चातिउच्च कक्षाकी बात हूँ । 


अनीतिमय आचरण कर रहा हो, तथापि दुनियाँमें बड़ा होनेके 
लिये नीतिकी आड़में रहना चाहे, ओर दूसरोंसे कहे कि-बया मैं अनीति 
कर सकता हूँ ? अनाचार कर सकता हूँ ? क्या मैं असत्य बोल सकता हूँ ? 
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छि: छिः ! इनका तो नाम ही मत लो! इसप्रकार वह नीतिकी आड़ 
लेकर भछा वनना चाहता है, और इसप्रकार वह यह मानता है 
कि कअनीति अच्छी नहीं किन्तु नीति अच्छी है, इससे यह निष्कर्ष 
निकलता है, कि शुभाशुभ विकारोंस रहित सत्स्वरूप झुद्ध आत्मा ही 
आदरणीय है। 


लोग संसारिक वातोंमें अपना सवान वतछाते हैं, उत्साह दिखाते 

हैं और उन्हीमें तन्मय रहते हैं, किन्तु यहाँ धर्मकी वातोंमें कोई उमंग 
नहीं है; तो क्या यह धर्म कोई मुप्तक्नी चीज है? घधर्मको बातमें लोग 
यह मानते हैं कि यह हमारी समझमें नहीं आयेगी, अपनी ऐसी शक्ति 

ही नहीं है। किन्तु है भाई! ठुक्यमें शक्ति तो अनन्त है। तेरे स्वभावकी 
अनन्त शक्ति प्रतिसमय ऐसी परिपूर्ण है कि-अंतमु ह॒तमें केवलज्ञान प्रगट 
कर सकता है; तव फिर यह कहना कि मेरी समझमें नही आ सकता या 
मुझे मत समझाइये,-घोर कलूुंकको वात है। यदि किसी कोई मनुप्यसे 
वातचीतमें गधा कह दे तो वह लड़नेकों तैयार हो जाता है, किन्तु 
उसे यह खबर नहीं है, कि जहाँ तेरा अनन्त संसारमें परिश्रमण करनेका 
भाव विद्यमान है, वहाँ गधे आदिके अनन्त भव भी धारण करने होंगे ! 
है भाई! ऐसा उत्तम सुयोग मिला है, दुर्लभ मनुप्यभव मिलता है, 

ओर सतृसमागम भी मिला है, ऐसे समयमें भी यदि न समझे तो फिर 
कब समझेयगा ? विकारकी अनेकतासे रहित एक ही चंतन्यस्वरूप है 
उसकी श्रद्धा करने और उसका ज्ञान करनेमें हो तेरा द्वित है। चेतन्य- 
प्रभु एक है, ज्ञाता-ह्टा है, वीतराग स्वरूप है। पुण्य-पापके परिणामकी 
जो अनेकृता है, सो आत्मा नहीं है; उस परिणामर्मे आत्मा फंलता 


ट् 


नहों है या उसमें अटककर नहीं फंछता ॥ ४८ ॥। 

अब शिप्य पूछता है कि-यदि यह अध्यवश्षानादि भाव जीव नहीं 
हैं तो बताइये कि एक टंकोत्कोर्ण परमार्थस्वरूप जीव कैसा है ? उत्तक 
लक्षण वया है ? 

यहां शिप्पके मनमें प्रश्न उत्पन्न हुआ है, जिज्ञात्ता हुई है, जानने 
वो तोब्र आकांक्षा हुई है, ओर वह जाननेऊे लिये पुलकित हो उठा 
है कि प्रनो! यह क्‍या है? आपने जो भगवान आत्माकों राग रहित 


बहा है सो कसा है? टंकोत्वीणं और कभी न्ट न होनेवालो जात्मा 
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कैसा है? जिस आत्माकी श्रद्धा करनेसे मोदा होता है, उसका सत- 
स्वरूप क्या है? आपने तो यहां तक कह दिया हैं कि पुण्यादिके शुभ 
भावोंसे भी लाभ नहीं होता, तो फिर सत्यस्वरूप क्या है, सो समझादय | 
यहाँ बारहवें गुगस्थानवर्तों जीवकी बात नहीं है, किन्तु शिप्यकी 
जिज्ञासा हुई है, और वह स्वकूपका इच्छुक होता पुछता है कि भगवान ! 
जिस आत्माका नाश नहीं होता वह वस्तु क्‍या है; जिसे जानकर श्रद्धी 
करके स्थिर हों तो इस संसारका अन्त हो जाये ? | 

शिष्य पूछता है कि भगवान! शुभाशुभभावकी जो €वृत्तियाँ 
उत्पन्न होती हैं वे आत्माका स्वरूप नहीं हैं, और उनके आश्रय 
आत्माको लाभ नहीं होता, तो अब हम किसकी शरण ग्रहण कर ! 
किस पर हृष्टि लगायें? आत्मा कैसा है? उत्तका परमार्थे स्वरूप क्‍या 
है, कि जिस पर हष्ठि रखकर उसमें स्थिर होनेसे भवश्रमणका अर्तें 
आये ? इसप्रकार विनय पूर्वक शिष्यके पूछे गये प्रश्नोंका उत्तर 
हुये निम्नलिखित गाथामें कहा है कि-- 

की 0८ 4 | 
अस्समर्मगंध अव्वत्तं चेदणा गुणमसद्ध । 
जाण अलिंगगहणं जीवमणिद्दिइसंठा्णं ॥४५९॥ 

अर्थ:--हे भव्य ! तू जीवको रूप, रस और गंधसे रहित, अव्यक्त 
और इन्द्रिय अगोचर, तथा चेतना जिसका ग्रुण है, शब्द रहित, जिसकी 
किसी भी चिहृसे ग्रहण नहीं होता, तथा जिसका कोई आकार तहीं 
कहा जा सकृता ऐसा जान। 

यह गाथा बड़ी अलौकिक है। यह गाथा श्रोकु दकु दाचार्यरचिंत 
सभी ग्रथोंमें पाई जातो है। नियमसारमें ४६वीं, अष्टपाहुड़के भर्वि 
पाहुड़में ६४वीं, प्रवचनसारमें ८०वीं और पंचास्तिकायमें १२७वीं गाथा 
है। तथा धवल ग्रथके तीसरे भागमें यह पहली गाथा है। पद्मनंदी* 
पंचविशतिका लघु द्रव्य संग्रहादिमें भी है। इसप्रकार यह गाथा ईर्े 
सभी शास्तरोंमें है। इस गाथामें आत्माका वास्तविक स्वरूप अरचित्य॑ 
और अलोकिक ढ़ड्से किया गया हैं। 


सर्वेज्ञ भगवानके भावोंकों कुन्दकुन्दाचार्यने अपने अनुभवमें उतारं- 
कर इस शास्त्रमें स्पष्टटया लिया है। 
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न 


हे सुयोग्य भव्य ! तू भगवान आत्माक्रो रत्त रहित जान। गाथामें 
सबसे पहले रस रहित कहा है, इसका कारण यह है कि जीव पर- 
पदार्थमिं रस मान रहे हैं, वे खाने-पीने, चलने-फिरने, और रहन-श्रहन 
इत्यादिमें रस मान रहे हैं, तथा इसीमें सुख मान रहें हैं; और इस 
गायथामें आत्माके अतीन्द्रिय अनुमवरतक्री वात करनी है, आत्माक्रा 
आनन्द वताना है, इसलिये वहाँ रसकी वात पहले कहो है। अन्य सभी 
शास्त्रोंमें पंत्रवर्णादिका वर्णन करते हुये पहले स्पश्चँकी बात आती है, 
किन्तु यहाँ तो आत्माका जनुभव रस बताना है; इसलिये रत्की वात 
पहले कही है 
आत्मा अनन्त काल्‍रूसे पर वस्तुमें रस मान रहा है। प्रतिष्ठामें 
| ँमीमें, खानेमें, पीनेमें, उठनेमें, वेठनेमें, सोनेमें जो रस मान 
। है वह विकारी रस है। उस विकारी रसका नाश करनेवाला 
बतीन्द्रिय आनन्द रस आत्मामें सम्पूर्णयया भरा हुआ है, वह रस 
सम्बक दर्शन होनेपर प्रगट होता है। वह रस ही आत्माका है. शेप 
अन्य रस आत्माके नहीं 

जैसे भगवान आात्मामें रस नहीं है, उसी प्रकार रूप भी नहों है। 
आत्मा सफेद, काला, हरा, पीछा, और छाल नहीं है। इन पांच 
वर्णमिंस कोई भो वर्ण आत्मामें नहीं है। आत्मा स्वयं अपने अनन्त 
गुणोंतर स्वरूपवान है। 

भगवान आत्मा सुगन्ध या दुर्गन्ध कुछ भी नही है। वह इन्द्रिय- 
ग्राह्म नहों है,-इन्द्रिय गोचर नहीं है। स्पर्श, रस इत्यादिके जाननेमें 
इन्द्रियाँ निमित्त होती हैं। किन्तु आत्माके जाननेमे इब्द्रियाँ निमित्त 
नहीं हूँ । उपदेश सुनना भी कानका विपय है। 


3 
में 


ञञ हद 


प्रश्न:--जब कि सुनना नी कानका विपय है, तव हमें क्या करना 
चाहिये ? 
उत्तर:--रुपये पंसेकी कमाईकी बात, पुत्र-पुत्रियोंक्रो प्यारी ऋाच 
ओर स्त्रीके मीठे बोल सुनना सो सव पापरास है । उसकी दिया 
बदलकर देव-गुरु-शास्त्रके वचन श्रवण करना सो पुष्पराग है। और 
उसमें विवेक करता कि--आत्मा रामरदहिंत है, वर्ण आदि रहित हैं, 
एसा विदेका करना-वह आत्मासे होता है, सुननेसे नहीं होता। जब 
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सत्‌को समझनेकी जिज्ञासा होती है, तव सवृक्षवण बीचमें आता हैं 
क्योंकि सतृक्षवणके बिना संतृस्वहप समझमें नहीं आता, किस्तु सं" 
श्रवणसे ही संतृस्वरूप समझमें नहों आ जाता; सतस्वडप तो आत्मा 
पुरुषार्यसे समझा जाता है। अपने स्वरूपका विवेक करनेकी ओर जय 
बीर्य ढलता है, तब श्रवणके रागका लक्ष छूद जाती है। परन्तु स्वम 
स्वहूवका विवेक करके समझे तो जो श्रवणका रोग और श्षवणका 
निभित्त, जो देव-गुरु-शास्त्र हैं वे समझनेमें निमित्त हुये कहलाते €ै। 
विवेक करना आत्माका स्वतन्त्र कतंव्य है। 


भगवान आत्मा शब्द रहित है। आत्मामें बाणी नहीं है। मह जी 
वाणी बोली जा रही है, सो उसे जड़ बोलता हैं, आत्मा नहीं । जड़ 
भूतवाणी जड़की खानमेंसे निकलती है। भगवान आत्मा ज्ञाता-इक् 
साकीस्वरूप है, उसकी खानमेंसे वाणी नहीं निकलती इसलिये आता 
शबहररहित हैं । 


आत्मा किसी बाह्य विक्ृसे नहीं पकड़ा जा सर्केता | विपरीत 
2ड्टिह कारण जीव ऐसा मान रहे हैं कि हम स्थरी हैं, हम पुष्प ९ 
दम आछक हैं; हम युवक हैं, हम वृद्ध हैं, हम मनुष्य हें और ही 
पु हें, दया उससे सर्वेक्ष भगवान कहते हैं कि है भाई ! तू आत्मा 
टे, धनी, पुमयादि कोर्ट भी चिह्न बाला नहीं है, तेरा आत्मा विद 
टन दे डिंगरदित है। आत्माका स्वरूप किसी बाह्य सिद्गगें वहीं 


रा] 
न्‍ 
जो 


| जा मद़ता, तथापि जो बाद्य चिह्कको “यह मैं हूँ ऐसा मानी 


बट भान्माही हत्या करतेबाला हैँ। आत्मा चिन्न रहित, विदार्नई 


| बहीरक विलय (लिंग) वाणी दत्यादि पर वस्तु आत्मारी नहा 
ट। आल्नादा कीट निश्चित आकार नहीं है, इसप्रकार दे शिव "7 
श्र्दु ] हा ना जाखयव हे 8 जात १ ऐमा कद्दा ट, फ़्न्तु तेरी समदी १९ न 


48% हू हा नदी मद या टी आत्मा टे, दुरसप्रकार आवार्स* [ 
> हर डा हे र्‌ 


्प + ४ 


का ज हरत हैं। बे दी आन्माकी श्रद्धा कर, उमीको जाग, जी 
यह स्थिर ही था। आत्मा ज्ञात मे दो ऐसा छुछ दे दी 44 । 


पट जन: 


0 का 


हद पटवार: तावब--दर्शत-्वारित्र तीनों ममावेई ॥ 


नई हे ऑदिा विएहुच विवनसे कटा हँ। 
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जो जीव है सो निध्ययत पूदगल द्ब्यस अखछग है इसलिय उसमे 


रस गुण विय्मान नहों है, इसलिये अरस 


आत्मा रस रहित है । खड़ा, मीठा, कड़वा इस्यादि वात प्रकारके 
जो सस है मो पुदंगलने हैं, आात्माफे नहीं। घरीर मन बाणी इस्या: 
वे आत्मास बलिन्‍ने हैं, उसल्ियि शगवान आत्मार्म बढ़ रस ब्रिद्यमान 
नहीं हैं। रस ता रजकाणका गुण है, जौर आस्मा्म रजकणका अभाव 
है, इसलिये रसका भी अभाव है। आत्मा ओर पृदु्गं दोनों बस्लु हे, 
किल्तु रस पुदूगल द्रब्मका गुण है, आस्मद्रब्यका नहीों। 


यह शरीर बहुतसे रजक्णाका पिंड के, इस पिडके अंतिम भागकों 
परमाण् कहते हैं; उस परमाणमं बर्ण, गंध, रस और स्पर्श गुण है, रिसे 
रजकणोंका संबोग मिलकर यह शरीरका देख दिखाई देसा है, अतः 
यह शरीर जड़की अबरथा है, और जटका रस गुण जडमे हें, आत्मा 
इस शरीरसे भिन्न है, इसछियि उसमें रस गृण विद्यमान नहीं है, अर्थात्‌ 
उस रस गुणका अस्तित्व ही आत्माम नहीं है। तेरे आस्माकरा तो घात 
रस है, अनाकुल रस है, अतीर्द्रिय रस है तेरा रस तममें है। 

तेरा रस जडमें कही भो नहीं है, और जड़का रस गुण तुझे नहीं है 


यहाँ प्रधणोक्तिमे आत्माकों परदूगल द्रब्यस अऊुग किया है, और 
बब द्वितीयोत्तिमें पुदुगके गु्णोंगे अलग करते ?। 


पुद्गल द्रच्यकके समस्त गुणासे भी भिन्‍न होनेके कारण आत्मा 
स्वयं भी रस गुण नहीं है, अर्थात्‌ अरस है। 


पुद्यल द्रव्यके जितने नुग हैं उन सबसे आत्मा भिन्न है। पुदूगलके 
अनन्त गुण पुद्गलमें है। वस्तुत्व, प्रमेयत्व, अगमलघृत्व, अस्तित्व, 
नास्तित्व, द्रव्यत्व, वर्ण, गध, रस, स्पर्श, इत्यादि पुदूगलके अनन्तग्रुण 
पृदृंगलमें हैँ। ऐसे पुद्यल द्व्यके युण्गेंस आत्मा भिन्न है। जैसे पुद्गल 
पुद्गलक रस गुणमें परिणमित हुआ है, वेसे रस गण रूपस आत्मा 
परिणमित नहीं इसलिये आत्मा अग्स है। 


विविध प्रकारके व्यंजनोंका उपनोग करते हुए जो रसास्वाद होता 
दे वह रस आर्माका नहीं किन्तु जड़का है, लेकिन मुढ्ात्मा उसे अपना 
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है| 


गासों टुकड़ोके बीचमें एक दीरा एड हो तो हीरेका इच्डुक भ्ीर 
रोल उनमभेसे हीरेको परहिशानकर तत्काल ही उठा लेगा, इसी प्रकार 
शरोर इख्िय मन यह सब सांखियि टुकड़े ह और इच्द्रियोंके बिदय भी 
कचिके दकड़े है, और जो पण्य-परापकी सवा ती है थे कालके छोटे 
गुबड़े है, तथा भीतर चतत्यमृति अमूल्य हारा है, जिसे उस आत्मारूपी 
हीरेका महत्व साद्म होगा बह परीक्षा करके चेनन्यमृति होरेकों प्रात 
कर छेगा, उसम्तका उपयोग उस चंतस्वयलि होने पर ही जायेगा 
और उसमें छीन हो जायेगा । 

जो होरेके महत्वकों नहीं जानता, जिसे कि और दीरेका विवेक 
नहीं है, बह कॉचिकों उठा छेगा। टसीप्रकार चेतस्थमूति अमुत्य हीरेकी 
खबर नहीं है, उसे जड़ और चेतस्यके उुथक रबभावका विवेक ने होनेंसे 
वह घुभागुभ परिणामकों और झरीरकी क्रियाकों ही चंतन्य मान लेगा। 
जिसे चंतन्यरूपी अमूल्य हीरा चाहिये हो, उसे जड़ और चतम्वके 
पृथक स्वभायका वियेक करना पड़ेगा। उसके बिना चतन्यरूपी अनुल्य 
हीरा नहीं मिलेगा | 

आत्माके साथ जो शरोर, मन और वाणी है वह सब सयोगी 
वस्तु है नाथवान है, स्री पुत्र, कुटुम्म आदि सब वाद्य बस्तुएँ हैं 
जो कि नाशवान हैं; वे सब बाह्य बस्तर चली जाती हैं और ममता 
रह जाती है। और जो भीतर प्ृण्य-पापके भाव होते है वे भी सब 
वदल जाते हैं, इसलिये वे भी द्षणिक, नाशणवान है। यह सब संयोगी 
चस्तुए क्षणिक हैं। जितने काल आत्मा रहता है, उतने काल वह 
सयोगी वस्तुएँ नहीं रहतो | आत्मा उनसे प्रथक तत्त्व क्‍या है, उम्तवी 
श्रद्धा बौर परिचयके बिना एकाग्रता नहीं होती । 

यदि कोई कहे कि हम मात्र घुभ परिणाम किया करें, और 
पाप भाव न करें तो क्‍या हानि हूँ ? किन्तु ऐसा नहीं हो सकता; पृण्य- 
परिणाम सदा एकरूप नहों रहते, परृण्यको वदछकर आत्माके स्वभावकों 
न समझे तो पापपरिणाम अवश्य होते हैं; अनादिकालोन मुढ़ताके कारण 
संत्तारकी आवश्यकृता मादूम होती है, इसलिये अज्ञानी जीव संसारकी 
वेगार किया करता है। जिसे जिसको आवश्यकता प्रतीत होती है, वहां 
उसका वीये काम किये बिना नहीं रहता । आत्माकी आवश्यकता प्रतीत 


भय 
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हो तो वहाँ वीर्य काम किये बिना नहीं रहेगा। जिसे आत्माका हित 
करना हो उसे कहाँ दृष्टि रखना चाहिये ? उसे क्षणिक परसे दृष्टि हटाकर 
स्थायीपर दृष्टि करनी चाहिये, अर्थात्‌ परिपूर्ण द्रव्य पर दृष्टि रखनी 
चाहिये । पूर्ण स्वभाव पर दृष्टि 

और मोक्षमार्गका प्रारम्भ भी न 

स्वरूपको जाने बिना नित्य सुख 


डाले बिना पूर्णता प्रगट नहीं होगी, 
देष्टि रखनेसे नित्य सुख प्रगट न 


हीं होगा । अपने घरको देख । अपने 
प्रयट नहों होगा, और अनित्य पर 
हीं होगा । कक 
यदि क्षणभरमें पुण्य और क्षणभरमें पापके बदलते हुए भावोंके 
भरोसे सुख लेना चाहेगा तो नहीं मिलेगा। जो स्वभाव कभी बदलता 
नहीं है, उसके भरोसे सुख मिलेगा। 
सांयकालमें संध्या खिलती है और 
है, उस समय ऐसा लगता 
जब वह प्रभा अपने मकान 
जाती है और वह मानता 
है अज्ञानी मानव ! 
मनोहर रंग कुछ 
है; इस पर हृष्टि 


सुहावनी प्रभा दिखाई देती 
है कि मानों पृथ्वीने चुनरी ओढ़ रखी है 


पर पड़ती: है तब मृढ़ पुरुपषकी दृष्टि उधर 


है कि-यह प्रभा सदा बनी रहेगी ! किन्तु 
यह प्रभा अभी कुछ ही क्षणोंमें चली जायेगी; यह 

ही क्षणमें न हो जायेंगे, यह प्रभा क्षणिक है, नाशवान 
जमाकर यदि सुख लेना चाहे तो वह सुखी नहीं होता। 
पुण्यके कारण सुन्दर स्री मिली हो, दो-चार अच्छे बालक हों, 

और झरीरकी कुछ सुन्दर चमड़ी मिली 

अनुकूछताएँ मिल गई हों तो 


हो तथा ऐसी ही सांसारिक 
अज्ञानी जीव उसमें सुख मान बैठता है। 
किन्तु यदि उस सुन्दर चमड़ीको 
पता छगे कि भीतर क्‍या भरा हे 
पुवक्का है, इस 


९ 
जरा शरीर परसे उतारकर देखे तो 
हुआ है। रक्त मांससे भरा हुआ महू 
में जो सुख मानता है वह मूढ़ है। रुपया, पैसा, सी 
इस्यादि अनुकूछताओंमें सुख मान बैठा है, किन्तु वे सब द्वाणिक हें। 
उनपरसे हष्टिके विधयकों हदृटाकर उस 
दष्टिकों द्ृटाकर स्वोन्मुख्त कर । 


जय रथ 


-जिधाश्वव पर द्ोती हे 
रु नदी दोनी 


, साच एक 


आत्माकी ओर ले जा। परोन्‍्मु् 

सम्यक्रस्टिका त्रियय आत्मोम्मुख होता ड्रआ स्थायी 6, उमा 
हे भर व- ” उस, पाये, राक, द्वेप, शरीर, मन, हो 
धाइवन्‌ टंकोातकोश नगवान आत्मा पर दीं 
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उमकी दृष्टि होती हे । संभ्याकी छाखिसा ल्णिक है, उस पर जातेबाली 
दृष्टि भी तविक है; ब्सख्यि राग द्ेप रहित, सदा स्थायी अधिचलल बसु 
आत्मा पर दृष्टि कर। उस आात्मद्रब्यका कभी नाथ नहीं होता। 
भगवान आत्मा पर राम-ड्ेयकोीं छालिमासय संध्याकता रंग पड़ा हुआ 
दे, बह सदा नहों रहेगा । अज्ानों जीव रागकी छालहिमा पर हष्टि 
रखकर युख छेना चाहनवा है, किस्तु बढ स्थायी नहीं है, टस' 
नहीं मिलता | अनित्यके भरोगे सुस्त नहीं हो सकता, उसके जानेसे 
होगा। नित्यके भरोसे दुःख नहीं किन्तु सुख होगा। 


/ 
हे 


छण्प॑ 7) 
जे 


अपने सांसारिक घर पर जब संब्याकालीन छालिमाकी प्रथा पड़ती 
है तब उसे देखकर कितना प्रसस्त हो जाता है? किन्तु भाई! अपने 
निज घरमें तो देख कि आत्मा क्या है, और उसकी कितनी सुन्दर शोभा 
हैं, जो कि सदा स्थायों है। 
परमाणुमें वर्ण, गन्ध, रस, स्पर्ण यह चार ग्रुग मुख्य है इनके 
अतिरिक्त अन्य अनन्त गुण भी परमाणम विद्यमान है। पुद्यछका रस 
भत्ता नहीं है, आत्मामें ब्ांतरस है आत्मा विकारके कलुपित रसमे 
रदित आनन्द रसयुक्त है। 
यह जिद्ला अजीब है, परवार्थमे इस जड़ेन्द्रिय जिन्नाका स्वामित्व 
भी आत्माके नहों है. आत्मा जीभके द्वारा अबववा जीभके आलम्बनसे 
ही चखता। जिद्दाकी जो ऊँची-नीची अवस्था होती है सो वह जीभकी 
है। जिल्लाके अग्रभागको चलाना आत्माके वशकी बात नही है किन्तु 
वह जिद्वासे ही चलता है। जीभकी अवस्था जीभसे ही बदलती है, आत्मा 
उससे सर्वथा भिन्न चिदानन्द आनन्दरससे परिपूर्ण है। पुद्गल द्रव्यका 
स्वामित्व आत्माके नहीं है, इसलिये वह परमार्थसे द्रब्येन्द्रिके आलम्बन 
हारा रसका नहीं चखता। यहाँ प्रथमोक्तिमें पुद्गल द्रव्यसे आत्माको 
अलग किया और द्वितीयोक्तिमें पुदुगलके ग्रुणसे अछग किया, तथा 
तृत्तायाक्तिमं पुदूगलकी पयविसे मी आत्माको अलग कर दिया 


यदि आत्मा जिद्दाके द्वारा रमको चख सकता हो तो जब थुखार 
जाता है, और जीभ बिगड़ जाती है-जीभके परमाण ऐसे हो जाते हैं 
कि उन्हें रसमें मिठास नहीं लगती तब रसास्वादनकी इच्छा होते हुए 
भी कोई रस अच्छा नहीं छगता । जीम अनन्त परमाणुओंका एक पिंड 
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दृष्टि मिध्यादृष्टि है। हीरेका जितना: मूल्य होता है, उतना मूल्य स्वीकार 
न करे तो हीरा नहीं मिलता। इसीप्रकार चैतन्यहूपी हीरा सारा 
स्वभावसे भरा हुआ है, यदि उस्ते अपूर्णपर्पाप्रवाल्ा माने तो पूरी पर्याय 
प्रगठट त्हीं होगी, मोक्षमार्ग भी प्रगट नहीं होगा । यदि पूर्ण स्वभावकी 
दृष्टि करे तो उसीसे मोक्षमार्ग और पूर्णपर्याय प्रगट होगी। 


जिसे आत्माकी रुचि नहीं है, उसे इस वातके सुननेमें रस नहीं 
आता। किन्तु यदि घरमें कोई बहुमूल्य वस्तु आई हो या गहना इत्यादि 
आया हो तो घरके सभी स्त्री पुत्रादि तत्सम्बन्धी वातकों रस (वर्क 
सुनते हैं, किन्तु जहाँ आत्माकी वात सुनाई जाती है. वहाँ उकताहिंट 
आ जाती है। 


हाँ आचार्यदेव यह वता रहे हैं कि आत्माका हित किस प्रकार 
हो सकता है। वे स्वपरका यथार्थ विवेक बताकर आत्माका हिंत बता 
रहे हैं। जिसे सुनकर सुयोग्य जीव कहते हैं कि अहा ! ऐसी बात तो 
कभी भी नहीं सुनी थी । आत्मा परसे भिन्न वस्तु है, अखण्ड वस्तु है; 
यर्याप विकास कम है तथाप्रि स्वभावसे पूर्ण है। यह अपूर्व बात है । 


जैसे लेंडी पीपलछके चौंसठ पुट होने पर जो चरपराहद प्रगट होती 
है, बह चरपराहट व्तेमानमें भरी हुई है,-ऐसा ज्ञान पहलेका हेनेके 
बाद उस्त लेंडी पीपछको घोंटने लगता है तो उसमेंसे चौसठ पुटी चर- 
पराहट प्रगट होती है। इसीप्रकार भगवान चैतन्य मूर्ति आत्मा वर्तमान 
क्षणमें ही परिपूर्ण स्वभावसे भरा हुआ है, ऐसी दृष्टि और ज्ञान के: 
नेके बाद घोंटने छूग जाये, अर्थात्‌ आत्मामें एकाग्रता करने लगे ती 
उम्मेंसे केवलज्ञान पर्याय प्रगट होती है। 
परन्तु यदि परिपूर्ण स्वभावकी प्रतीति न करे और पहले ढु् 
राग-ढे प मंद किया था जिससे ज्ञानका कुछ विकास हुआ, उतना हूँ 
आत्माकी मान छे अर्थात्‌ उस पर्याय जितना ही आत्माकों मात्र छे ती 
पूर्ण पर्याय प्रगट नहीं होगी-केवलज्ञान प्रगट नहीं दहोगा। 
| नो सहब्एटी अन्ञक भस्म हे, उसमें सह पुट होदेकी शर्कि 
वर्त॒मानमें ही है, उसमें हजार पुट होनेका स्वभाव वेद्योके ध्यात् 
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पहलेने ही होता है । इसीप्रकार आस्मार्मे एक-एक इन्द्रियकों जानने 
मात्रका स्वभाव नहीं, किससु तीनकाल और तीनछाककी सबकी जाननेका 
स्वभाव बनेमानमे ही भरा हुआ है, उसमें एकाग्र हो जाऊं तो पूर्ण 
स्वभाव प्रगट हो ऐसा ज्ञान पहलेस हो करे तो आस्मार्म स्थिर हो, 
और केबरूश्ञान पर्याय प्रगट हो जाये । यह चतुर्थोक्ति है। अब 
पंच्रमोक्ति निम्नप्रकार है । 


रामस्त विपयोंकि स्िन्नपोमें साधारण- एक ही संवेदन परिणाम- 
रूप उसका स्थभाव होनेसे केबल एक रसवदनपरिणामको प्राप्त करके 
रसको नहीं चलता, इसलिये अस्स हे । 


यहाँ समस्त पर अधिक भार दिया गया है । समस्त प्रकारके 
विपयोक्ो एक हो साथ जाने तो भी उसका एक हो प्रकारका स्वभाव 
ओर एक ही प्रकारका आनन्द होनेस रसको नहीं चखता । 


लोकालोकके जितने पदार्थ है, उन सभी भावोंको-उन समस्त 
प्रकारोंको एक ही साथ जान ले ऐसा उसका स्वभाव है। समस्त विपयोंको 
जानकर कहीं रुक जाये या खण्ड हो जाये, ऐसा उसका स्वभाव नहीं 
है। उन सबको जानते हुए वह जडरसरूप या रागरसरूप नहीं होता, 
किन्तु अपने स्वभावकी शक्तिके आनन्दका वेदन करता है। वह वेदन एक 
ही प्रकारका होनेसे और उस अतीन्‍्द्रिय रसका अनुभव उसका स्वभाव 
होनेसे वह जड़के रसको नहीं चखता, रागके रसका अनुभव नहीं करता । 


आत्माके अनन्तगुणोंकों जानते हुए जिस शान्तरस और आनन्दरस- 
का अनुभव करता है वह एक ही प्रकारका होता है; उसमे दो प्रकार 
हीं होते वा अनेकत्व नहीं होता; उसमें रागका अनुभव नहीं होता । 


भगवान आत्मा एक रसका ही ज्ञान करनेकी शक्तिवाला नहीं 
है, या मात्र एक-एक इन्द्रियके विपयका ज्ञान करनेकी शक्तिवाला नहीं 
है, किन्तु लोकाछोकके जितने पदार्थ हैं, उन सबके भावोंको एक ही 
साथ जाननेकी श्क्तिवाला है। आत्मामें अनन्त ग्रुगोंकी एक ही साथ 
जाननेकी शक्ति है। वह समस्त भावोंको जानकर आकुलछता रहित एक 
ही प्रकारके अतीन्द्रिय आनन्दका स्वाद छेता है, ऐसा उसका स्वभाव 
है। वह मात्र रस सम्बन्धी रागका ही अनुभव करके रसको नहीं 
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चराता परन्तु भगनान आत्मा जो अपने हभावा् एक ही पर 
अनुभव करनेवाला निल्मानत्द प्रभु हे। 


आत्मा मात्र रसका हो ज्ञान हरनेवाका नहीं हें, हु विड- 
की वस्तुओंकी जाननेवाला दे। 
समस्त वम्तुओंको जानगेक़ा हवभाव होने पर भी, सब्रको आ 
टद < दा न कक गे ्् 
हुए भी आत्मा अपने एक ही प्रकारह्े अनुभवी बदन फरता € वह 
खंडरूप होकर परका वेदन नहीं करता । 


विविध व्यंजनों पे रसफ्ठा राग करके, उसके वेदनमें अठक जाये 
इतना हो आत्मा नहीं है, किन्तु आत्माका अनुभव तो एक ही प्रकारकों 
है, वह नित्यानन्द प्रभु स्वभाव रसमें एक ही प्रकारस रकता है, वह 
समस्त विपयोंमें कहीं भी नहीं रुकता, या खण्ट नहीं होता । 


आत्माका स्वभाव ऐसा नहीं हे कि बह मन, वाणी, हप और 
रसका ज्ञान करके उस्तीका वेदन करे। में एक अखण्डू, पूर्ण समझ 
पदार्थोको एक ही साथ जानने बाला हूँ । अपूर्ण अवस्था होने पर भी 
स्वभावसे पूर्ण हूँ; ऐसा ज्ञान करना सो उसका नाम सच्चा झरने है। 
अपूर्ण अवस्थाके समय पूर्ण हूँ ऐसी हृप्टि करना सो सच्ची दृष्टि है। 
पूर्ण होनेके बाद पूर्णकों मानना कहां रहा ? इसलिये पूर्णकी श्रद्धी 
पहलेसे ही होती हे। 


सवेथा अजान शिष्य ने पूछा था, उसे यह बात समझाई जा रही 
है, जानकार--समझे हुएको नहीं। यह बात समझनेके लिये पुष्पा। 
चाहिये। यदि समझनेमें कुछ समय छूग जाये तो अकुलाहद हो जाती 
है, किन्तु कमाईमें वर्षोके वर्ष कंसे निकाल देता है। वह कह सकता 
है कि-यह तो भूख छगती है इसलिये करना पड़ता है, किन्तु इसी 
प्रकार आत्माकी भी भूख रूगना चाहिये, वास्तविक जिज्ञासा जागृत 
होनी चाहिये तो स्वरूप समझमें आये बिना नहीं रहेगा। * 
तो समझना है, और न उसके लिये परिश्रम करना है, तो क्या थीं 
किसी वृक्ष पर लटक रहा है कि उसे तोड़कर ले लेगा ? स्वरूपको 
पहिचाने बिना तोनकाल और तीनलोकमें भी धर्म होनेवाला नहीं है। 
यह पंचमोक्ति हुई। अब पष्ठोक्ति कहते हैं। ड 
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न" 


आत्माको समस्त ज्ञेयोंका ज्ञान होता है, किन्तु जेय-ज्ञायक 
तादात्म्यका निषेध होनेसे रसके ज्ञानरूप परिणमित होने पर भी स्वयं 
रसरूप परिणमित नहीं होता, इसलिये अरस है। यों छह प्रकारगे 
रतके निपेवस वह अरस है। 

रस ज्ञेय है, आत्मा ज्ञायक है। रसके जिह्ला पर स्पर्ण करनेसे 
रसका ज्ञान होता है, किन्तु उस रसके ज्ञानरुपमें, ज्ञानकी अवस्था 
होने पर भी स्वयं रसहूप परिणमित नहीं होता। 


आत्मा ज्ञायक हे और शरीर, मन, वाणी, राग, द्वेप इत्यादि जेय 
हैं। ज्ञायक और ज्ञेय दोनों त्रिकाल भिन्‍न हैं। घशरीरके कारण घरीर 
और आत्माके कारण आत्मा है, दोनों अपने अपने कारणसे हैं | वे दोनों 
कभी भी एकरूप नहीं होते सबकी क्रिया स्वतंत्र है। जड़की क्रिया 
जड़में और आत्माकी क्रिया आत्मामें होती है। इसप्रकार दोनों द्रव्य 
पृथक होने पर भी एकक्षेत्रमें एकत्रित हैं, अर्थात्‌ दोनों एक ही स्थान 
पर मिलकर रह रहे हैं, तथापि दोनों एकमेक नहीं हो जाते, दोनोंके 
तादात्म्य सम्बन्धका निपेध है । यदि दोनों एकरूप हो जायें तो आत्मा 
जड़ हो जाये। यदि आत्मा और जड़ दोनों एक होते हों तो अग्निके 
जानने पर आत्मा उप्ण हो जाना चाहिये किन्तु ऐसा नहीं होता। 
ज्ञात होने योग्य बाह्य _वच्तु और ज्ञाता--दोनों एकरूप नहीं होते। 
आत्मा रसके ज्ञानरूपमें अर्थात्‌ अपने ज्ञानकी अवस्थाके रूपमें परिणमित 
होता है, तथापि वह रसरूप नहीं होता, इसलिये आत्मा अरस है। 
इसप्रकार आत्माको परिपूर्ण रस रहित जानना और उसमें स्थिर होना 
ही हितका उपाय है। 


वर्ण, रस, गन्ध, स्पर्श, आकार इत्यादि शरीरका स्वभाव-घर्म है । 
जो जड़का स्वभाव है सो जड़का धर्म है, और जो आत्माका स्वभाव 
है सो आत्माका वर्म है। “वत्थु सहावों धम्मो” अर्थात्‌ वस्तुका स्वभाव 
घमं है। आत्मा और जड़ दोनों वस्तु हैं, इसलिये दोनोंका अपना 
अपना स्वभाव, अपना अपना धर्म है। जैसे ग्रुड़का स्वभाव भीठापन 
है, उसीप्रकार आत्माका स्वभाव ज्ञान, दर्शन, चारित्र है, और जड़का 
स्व्रभाव वर्ण, रस, गन्‍्ध, स्पश है। आत्माका धर्म आत्माके साथ 
सम्बन्ध रखता है; वह मन, वाणी, देहके साथ सम्बन्ध नहीं रखता। 
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जैसे पीतलके डिव्वेमें थुड़ रखा हो तो वह दोनों अलग अलग वस्तुएं 
हैं, इसीप्रकार शरीरमें चेतन्यहूपी आत्मा विद्यमान है। शरीर और 
आत्मा दोनों पृथक्‌ वस्तुएं हैं । ह 


दुर्गतिमें जानेसे अथवा अधर्ममें गिरनेसे आत्माको जो धारण कंर 
रखे (बचा रखे ) सो धर्म है। जितने राग-द्वेष-अज्ञान आदिके भाव 
होते हैं, वे सब दुर्गंति-अधम हैं, उनमें ग्रिरनेसे आत्माको रोके सो धर्म 
है। आत्मा ज्ञानानन्द स्वभाव है, उप्तमें स्थिर न होकर पुण्य-पांपके 
भावमें छूग जाना या उसे ठीक मानना ही दुर्गंति है। वास्तविक दुर्गति 
तो यही है, और जो चार गतियां हैं वे तो उसका फल हैं । आत्माके 
स्वभावमें न रहकर परमें रहनेका फल चार गतियां हैं। आत्मा 
स्वभावकों पहिचानकर चैतन्यघनमें युक्त होना और पृण्य-पापके विकारमें 
उक्त नहीं होना-यही आत्माका धर्म है, और उस धर्मका फल मुक्ति है। 


यथार्थकों सगझे बिना अनन्त भवोंमें भ्रमण किया; और यदि 
अभी भी सत्यको न समझा तो चौरासी छाखका भयंकर चवकर विद्यमान 
है। जिस भावसे अभी तक अनन्त भव किये, उस भावसे भवका नाश 
नहीं होगा, किन्तु उससे विरुद्ध भावोंसे भवका नाश होगा। 


जो व्यक्ति रुपया, पैसा, स्त्री, ऊंठुम्ब और शरीरादिके- आश्रयसे 
ही जीवन मानता है, वह रंकातिरंक-भिखारी है। चंतन्य प्रभु जागती 
ज्योति है। उसे भूलकर जो किसी परके आश्रयसे सुख लेना चाहता 
है, वह अति रंक है । हे प्रभु! वह रुपया-पैसा और कुटुम्बादि वहां 
कोई शरण नहीं होंगे; जहां तू आंख बन्द होते ही चला जायेगा और 
ऊत्त, विल्‍ली इत्यादिके हूपमें भव धारण करेगा। यदि आत्मधर्मकों 


हक 


समझेगा तो वही तुझे शरणरूप दंगा, इसलिये आत्मधर्मकों समझ । 


. अरे प्रभु! है अनन्तकालसे अनन्त भव धारण कर चुका है। व्‌ 
अनतवार स्वगंके भव धारण कर चुका, ओर अनन्तवार नारक, पशु तथा 
सनुप्यक भव धारण कर का, तथा ऐसे अनन्तानन्त भवोंमें न जाने क्यों 
आर केसे मरणको प्राप्त हुआ। स्वगमें देवका शरीर प्राप्त किय। और वर्हां 
प्यत भा अधिक तेजस्वी घरी र॒ पिला, किन्तु बहांसे मरकर कौए इदत्यादिका 
भव धारण किया। दसप्रकार आत्मग्रतीतिके बिना पुण्यप रिणाम्स पाप- 
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परिणाम, और पराए्परिणामसे पुण्यपरिणाम होते रहे और तू व्यथे ही 
भवश्रमण करता रहा। यदि अ्षब युत्री होना हो तो आत्मघर्मको 
समझ और यदि भवश्रमण ही ऋरना हो तो सभी आत्मा स्वतंत्र हैं 
यह तो जिन्हें सुखी होना हो उनके ग्रहण करने योग्य बात है । 


जैसे रस रहितताके छह प्रकार कहे गये हैं, उसीप्रकार रूप 
रहितताके छह प्रकार संक्षेयमें कहे जा रहे हें। 

१-आत्मा जड़ पुदुगलस भिन्‍न है; और व्योंकि पुद्गलसूपी है 
इसछिये आत्मा अछपी हैँ । 


-पुद्गलके गुणोंसे भी भिन्न होनेसे आत्मा रूप-ग्रुणयुक्त भी नहीं 
हैं, इसलिये अछपी हँ। रूपका अर्थ है रंग; जिसके पांच प्रकार हैं- 
काछा, सफेद, छाल, पीला, हरा । रंग ग्रुणकी यह पांच अवस्थाएं हैं 
पुदूयल द्रव्य सदा स्थायी वस्तु है ओर उसमें रंग नामक गुण भी 
सदा रहता है और उसमें जो रंग बदलते हैं बह उसकी पर्याय है। 
उस पुद्गलसे आत्मा भिन्न है, इसलिये रूपरहित है। अवानी जीव 
उसे रूप मोहित हो जाते हैं। उन्हें उसमें राग हो जाता है। जहाँ 
शरोरकी सफेद चमड़ी देखता है, वहाँ राग कर लेता है, और जहाँ 
काछी चमड़ी देखता है वहाँ तिरस्कार कर छेता है, जहाँ राग हो 
जाता है वहाँ वह यह मानता है कि यह मुझे अनुकूछ हैं। अनुकूल 
माननेकी गहराईमें ऐसा समझ लेता हूं कि वह मेरी सातामें सहायक 
होगी, और सहायक होगी अथत्‌ मेरे साथ एकमेक हो जायेगी। 
इसका अर्थ यह हुआ कि रूप और मैं-दोनों एक हो जायेंगे । इसप्रकार 
अज्ञानी रूपको अच्छा मानते हैं। वे अन्नानवश यह समझते हैं कि हम 
दोनों एक हो जायेंगे। 


किन्तु न्तु जिसे यह विवेक जागृत हुआ है, कि रूप तो पुद्गरूका 

पुण हूँ, मेरा आत्मा रूप रहित हैँ, उसे रूपमें राग और कुरूपमें हेप 
हद होता। वह विवेकी ज्ञानी अपने आत्मामें राय-द्वप नहीं होने देता 
और उपयोगको सुरक्षित रखता है। यह किसने कहा है कि सफेद 
चमड़ी अच्छो है, और काली चमड़ी अच्छी नहीं है । ऐसा भेद करनेका 
कोनसा कारण है कि सफेद चमड़ी अच्छी है और काछी अच्छी नहीं 
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हे ? इसका कारण मात्र अज्ञान ट । अग्रानोंक़ीं अपने स्वभावी पर 
नहीं हूँ, इसलिये उनमें शरद करके राम-पेप करता हू, फि्तु शार्ती 
धर्मात्मा तो समझता है कि मेरा स्वभाव एक ही प्रकारका है। उम्र 
एकश्रकारके स्वभावमें राग-द्ेषका, अच्छे- पुरैका भेद करफे उसमें अठक 
जाना मेरा स्वभाव नहीं है। जितना जितना पृत्तिका उत्याव होता 
है, वहू मेरा स्वरूप नहीं हे वह सं विकारी भाव है, वह मेरा 
सामथ्यं नहीं है। भेरा सामर्थ्य तो उन सबका ज्ञान करना और ज्ञाता- 
झूपसे रहना है । रागमें एकमेक होने पर रागका जितना बल होता 
है, उतना रागसे अलग रहकर उसका ज्ञाता रहनेपर रागका बल नहीं 
आता । 

सफेद और काली चमड़ी दोनों धूल समान हें; उनमें अच्छे-बुरेका 
भेद करके कहां अटक रहा है? वह॒तेरे लिये शरणभूत' नहीं 
होगी। यदि ऐसे मोहमें मरणको प्राप्त हुआ तो, कहाँ जाकर पार 
पायेगा ? तब तेरे अरण्य-रोदनको कौन सुनेगा ? इसलिये अपने आत्मा- 
के स्वरूपको समझ, आत्महित कर और वैराग्य पूर्वक आत्मामें स्थिर 
हो जा। 

<-परमार्थंसे पुदृगलद्वव्यका स्वामित्व भी न होनेसे वह द्रव्येच्ियके 
आलम्बनसे भी रूपको नहीं देखता इसलिये अहूप है। 

आखिके आलम्बनसे रूपको देखता हूँ, ऐसा माननेवाला 2 
अडका रवामी हो जाता है, इसलिये पुदृगल द्रव्यके रूपको आँखसे 
देखा जाता है, ऐसा माननेवारा आत्माकी हत्या करता है। 


आँखिके" आधारसे कोई भी रूपको नहीं देख सकता, 20 ह््प 
तो ज्ञानके द्वारा ही जाना जाता है। कोई वस्तु परतंत्र नहीं हो 
सकती । आत्मा आत्मासे है, रजकणसे नहीं । इसीप्रकार रजकण 
रजकणसे है आत्मासे नहीं; इसीप्रकार अस्ति-नास्ति भी है। अस्तित्व- 
नास्तित्व प्रत्येक द्रव्यमें है, प्रत्येक द्रव्यके समस्त गुणोंमें है, और एक- 
एक गरुणकी सभी अवस्थाओंमें हैं । इसलिये रूप ज्ञानसे जाना जाता 
हैं, आँखसे नहीं। 

अरन:--आँखें देखनेमें कमसे कम निमित्त तो होती ही हैं? 

उत्तर-देखनेवाल्ा ज्ञान किसके अस्तित्वमें जानता है? ज्ञानके 
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अस्तित्वमें या आंखकी कोड़ीके अस्तित्वमें ? जाननेवाला ज्ञान है, या 
आंखकी कौड़ी ? इतना विचारनेपर स्पष्ट हो जायेगा कि जाननेबाला 
ज्ञान है, वह ज्ञानके अस्तिलवमें रहकर जानता है, किन्तु आंखकी कोौड़ी 
कुछ नहीं जानती; वयोंकि वह तो जड़ है। गेंसे चश्मा कुछ नहीं 
जानता उसीप्रकार बांख भी कुछ नहीं जानतो । अल्प विकासके कारण 
बोचमें आंख निमित्त हो जाती है, किन्तु ज्ञात तो ज्ञानसे ही होता है। 
बत्माका ज्ञास्थभाव उस जड़ (आंख )के रजकणोंके आधारसे जाने 
यह कदापि नहीं हो सकता | 

आत्मा अरूपी तत्व है, उसमें ज्ञान, दर्शन आदि अनन्तगुण हैं । 
वे अनन्तगुण अपनी अपेक्षासे हैं और परकी अपेक्षासे नहीं हैं, अर्थात्‌ 
वे पंचन्द्रियहूप नहीं हैं। इसलिये आंखकी कौडीसे ज्ञात होता है, यह 
मानना बहुत बड़ी अआआान्ति है। अपना स्वभाव परस्वभावरूप नहीं होता । 
अपने गुणका सम्बन्ध अपनेरपसे होता है पररूपसे नहीं । 

आंखकी कौड़ी पुदुगल परमाणुओंका पिंड है, वह जगतके रजकण 


ला 


हैं, परमाणु सत्‌ हैं और आत्मा भी सत्‌ है। आत्मा आत्मारूपसे है, 
कोडीरूपसे नहीं । जिसरूपसे है उसरूपसे नहीं है ऐसा नहीं है, किन्तु 
जिसरूपसे नहीं है, उसरूपसे नहीं है, और जिसरूपसे है उसरूपसे हैं। 
जिसरूपसे नहीं है, उस रूपसे अपनेकों माने तो मिथ्याहद्टि है। यदि 
ऐसा माने कि मैं इसके ( परके ) कारण हूँ, और यह न माने कि में 
अपने कारण हूँ, तो वह परसे पृथकत्व नहीं कर सकता । अभी यह 
सम्यक्त्ष्टिकी वात्त चल रही है; यह धर्मकी सर्वश्रथम इकाई है। आत्मा 
स्वतत्त्र और परसे निराला है, उसकी प्रतीति करनेसे मोक्ष होता है, 
अर्थात्‌ विकारसे अलग हो जाता है। शुभाशुभ परिणामसे अलग होना 
या शुभाशुभके विकारसे अरहूग होना सो इसका नाम मुक्ति है। मुक्ति 
कहीं अपनेसे अलग होनेरूप नहीं है, किन्तु अपने द्रव्यके अस्तित्वमेंसे 
निर्मल पर्यायको प्रयट करता और विकारसे अछूग होना इसका नाम 
मुक्ति है। जो अपनेको परसे भिन्न स्वीकार नहीं करता, वह अपनी 
मुक्ति नहीं करता। 


४-जअपने स्वभावकी दृष्टिसि देखा जाये तो उसके क्षायोपद्ममिक 
भावका' भी अभाव होनेसे वह भावेन्द्रिके आलृम्वनसे भी रूपको नहीं" 
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देखता इसलिये अरूपी है। 


क्षायोपश्ममिकज्ञान अपूर्ण अवस्था है, उसके ढ्वारा जितना जाते 
उतना ही आत्म स्वभाव नहीं है। आत्मा परिपूर्ण स्वभाव है, तीनकाठ 
और तीनलोकको जाननेका आत्माका स्वभाव है। ऐसा स्वभाव जोन 
माने उसकी प्रततिमें संपूर्ण स्वभाव नहीं आया इसलिये उसकी प्रतीर्ि 
सच्ची नहीं है, उसका ज्ञान सच्चा नहीं है, उसका तके सच्चा नहीं है 
और उसकी स्थिरता भी सच्ची नहीं हैं। यदि तू आत्माकों भरपूर 
अवस्था जितना ही मानेगा तो उससमेंसे पूर्णताका उदय नहीं होगा 
किन्तु पूरा मानने पर पूर्णमेंसे पूर्णता उदित होगी । 


भावेन्द्रिके आलम्बनसे रूपको आत्मा देखें इतना ही आती 
नहीं है। आत्माका परिपूर्ण स्वभाव है, ऐसी श्रद्धा और ज्ञान क्यि 
विना उसका उत्तर आत्मासे नहीं मिक्त सकता । 


५--आत्माका स्वभाव जगतके समस्त पदार्थोकों अच्छे-बुरेका 
भेद किये बिना साधारणतया सबको समान और एक समयमें जाननेकी 
है; एकको जानने और एककों न जाननेका उसका स्वभाव नहीं हैं। 
रूपको जानते समय रूपको ही जानना, और उस रूपके रागका वेद 
करना आत्माका स्वभाव नहीं है, किन्तु उसका स्वभाव सबको एक 
दी साथ और एक ही समान जानना है, यह अच्छा है, और यह बुरी 
है, ऐसा मानकर अटकनेका स्वभाव नहीं है, किन्तु एक समात ही 
जाननेका स्वभाव है। कहीं भी अच्छा-बुरा मानकर उसमें अटकतैका 
स्वभाव नहीं है, सवको जानकर अपने स्वरूपका अनुभव और उद्ती 
बेदत करना आत्माका स्वभाव हैँ; वह रूप स्वरूप नहीं हो जाती । 

जब कि सब्रको एक समान जानता हैँ तब फिर अच्छा-बुरा कहाँ 
रहा। जैसे कोई क्रिसी रानीको देखकर विचार करे कि यह रानी पहँर 
कुत्ती थी और तब इसका शरीर सड़ रहा था, किन्तु अब यह रानीके 
रूपमें हैं; लेकिन यह मथ-मांसका सेवन करती है, इसलिये अब मरकेर 
तेरकर्मे जावेगी; इसप्रकार बदि तीनों अवस्थाओंका सामात्यतयां वि्ी९ 
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करे तो राग ने रहे। यदि खण्ड-वण्ड जाने तो राम हो सकता है, 
किल्तु अलण्दतया जानने पर उसके फलल्वरूप वीत्तरागता होती है। 
सभीमें खण्ड ने करके--भद न करके एक ही प्रकारका सतत ज्ञान 
करे तो उसमें अच्छा-बुरापन नहीं आ सकता । 


लोक रूप, रस, गन्धकों विषय कहते हैं, किन्तु वे तो जड़ द्रव्यके 
गुण पर्याय हैं, विषय नहीं। किन्तु उस ओर जो लछक्ष जाता है, वह 
विपय है। जात्मा तो ज्ञायक है, यदि उसमें रद्ष करें तो अपना 
विपय हो भीर जो रागका--परका विपय होता है, वह रुक जाये। 
वस्तु रागका विषय नहीं हैँ, वह तो ज्ञानमें ज्ञात होने बोग्य-ज्ञेय है 
किन्तु वहाँ राग करके अटकता है; इसलिये उसे विपय कहा जाता 
है। विपय न तो चैतन्य स्वभावमें हैं और न जड़में हैं। मात्र परकी 
भोर रागका लक्ष जाता है सो उसे विपय कहते है। 


वस्तुके स्वभावकों जान ले तो यह यथार्थतया जाना जा सकता 
हैं कि जड़-चैतन्यका स्वभाव कैसा है। बालक बेलते समय धुलमें 
पानी मिलाकर उसके लड्डू बनाते हैं, किन्तु न तो वे खानेके काममें 
आ सकते हूँ, और न उनसे भूख ही मिट सकतो हूं, इसीप्रकार जगत- 
के जीव अपने सत्तव-तत्त्वको जाने बिना वाहरका चाहे जितना क्रिया- 
कम करें किन्तु वह सब घूलमें पानी डालकर लड्डू बनानेके समान 
हैं। बाहरी क्रिया और शुभ परिणाम आत्माकी भूखकों नहीं मिटा 
सकते किन्तु आत्मस्वरूपको समझनेसे ही भूख मिट सकती है और 
शांति प्राप्त हो सकती 


६-ज्ञायक और ज्ञेय (रूप ) दोनों एक नहीं हो जाते। यद्यपि 
आत्मा हूपको जानता है, किन्तु रूपको जानते हुए वह रूप स्वरूपमें 
परिणमित नहीं होता। 


अब यहाँ छह प्रकारसे गन्धकी वात करते 
२-गन्धरूप परमाण  द्रब्यसे आत्मा अलग है, इसलिये अगन्ध है । 


२-गन्ध परमाणुका ग्रुण है, उस गन्धके गरुणरूप आत्मा नहीं हैं, 
इसलिये वह अगन्ध है। 
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हैँ ऐसा माननेसे परके छूटने पर वह जानना भी छूट जायेगा। 
अनानी अपनेक्ों परतन्म मानता है, किन्तु आत्मा स्वतन्त्र वस्तु हैं, 
ओर जड़ भी स्वृतत्त्र वस्तु है, किसोके युग-पर्याय प्रगट नहीं होते | 
जो श्रद्धा अंतरंग आत्मामेंस उदित हुई सो हुई, उस श्रद्धासे 
ज्ञानकी पर्याय निर्मे होती है, उस श्रद्धासे स्थिरता होकर फिर वह 
पूर्ण होता है। यहां कोई कह सकता है कि यह तो बड़ी कठिन परीक्षा 
है। तब क्या कोई खोटा चढ़ाव करना है? सत्य वस्तुका परिचय 
ओर उसका मूल्यकिन तो करता नहीं है ओर कहता है कि यह तो 
कठिन प्रतीत होता है। किन्तु भाई ! यदि समझनेमें विलम्ब हो तो 
कोई हानि नहीं, किन्तु यदि उल्टा समझेगा तो कहीं भी अंत नहीं 
आयेगा। यदि इस समय नहीं समझा तो फिर कब समकेंगा ? 


आत्मा शब्दरहित है, इस सम्बन्धर्मं छह बातें संक्षेपमें कही जा 
रही हैं। संस्कृत टीकामें अरस शब्द है, उसकी जगह यहां अशब्द लेना 
चाहिये । 

आत्मा वास्तवमें पुद्गल द्रव्यसे सर्वथा भिन्न है, इसलिये उसमें 
शब्द नहीं है। शब्द पुदुगल द्वव्यकी पर्याय है, शब्द होनेकी शक्ति 
पुदुगल द्रव्यमें है, आत्मामें नहीं । 

पुदुगल द्रव्यके गुणोंसि भी आत्मा भिन्न है, इसलिये स्वयं शब्द 
पर्याय रूप नहीं है; अतः अशब्द हैं। जब तक आत्मा शरीरमें होता 
है तव तक उसके पास कर्मके रजकण होते हैं, वे कर्म-रजकण भाषाके 
वोलनेमें निमित्त होते हैं। भाषा स्वतन्त्र है, वह परमाणुओंकी अवस्था 
है; वह कानोंमें टक्कर छगाती है, इसलिये जड़ है। भाषा-शब्द संयोग- 
जन्य हूँ, और वह जिस संयोगसे उत्पन्न होते हैं वह आत्मा नहीं हो 
सकता, इसलिये शब्दगमें आत्मा नहीं है, भथवा आत्मा अशब्द है। 

प्रदत:--मन कया है ? 
.. उत्तर-न्वव्यमव जड़ है, और भावमन ज्ञान है। ज्ञान अपने 
हारा जानता हूँ, किन्तु साथ ही मनका निमित्त होता है । जिस ज्ञानके 
जानमेमें मनका निर्मित्त उपस्थिति रूप होता है उसे भावमन कहते हैं. 
भौर इब्यमन जड़ है जो कि पुदगछ परमाणओोंसे तिमित भीतर हुदयमें 
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और वे उस भापषापर्याप्तिका निमित्त पाकर नवीन रजकण शब्दपर्यायरूप 
परिणमित होते हैं, इसलिये भाषा जड़ है । 

कोई यह कह सकता है कि यदि भाषा जड़ होकर भी बोल 
सकती है तो मुर्दा वर्यों नहीं बोलता ? उसका उत्तर यह है कि मुर्देके 
पास कर्म नहीं होते। जब जीव गारीरमेंसे निकल जाता है, तब कर्म 
उस जीवके साथ जाते हैं। कर्मका निमित्त प्राप्त करके रजकण भाषारूप 
परिणमित होते हैं। वे कर्म मुर्देके पास नहीं हैं इसलिये सुर्दा नहीं 
बोलता । कर्मका निमित्त प्राप्त करके रजकण भाषारुपमें परिवर्तित 
होकर निकलते है, इसलिये भाषा ( शब्द ) जड़ है, किन्तु आत्माका 
स्वभाव नहीं है, आत्मा अरूपी है इसलिये आत्मा नहीं बोलता । 

' यह भदज्ञानकी वात है। परका अभिमान दूर हुये बिना यह 
आंतरिक स्वरूप समझमें नहीं आता। मैं ज्ञाता-हृष्टा, चैनन्यमूति ज्ञान- 
घन हूं, अपने ऐसे अस्तित्वकी प्रतीति न करें तब तक उसमें स्थिर 
नहीं हो सकता, और जबतक स्थिर नहीं होता तब॒तक परमानन्द दशा 
प्रगट नहीं होती, ओर परमानन्द दशा प्रगट हुए बिना मुक्ति नहीं होती । 

परमार्थतः श्रोत्रेन्द्रिके अवलम्बनके बिना आत्मा अब्दको नहीं 
जानता; किन्तु आत्माकों वास्तवमें कानका अवलम्बन नहीं है। कान 
जड़ हैं, कानका स्वामित्व आत्माके नहीं है। कानके अवलम्बनसे ज्ञान 
फरनका स्वभाव आत्माका नहीं है। श्रोत्रेद्धियका अर्थ है कानके 
भीतरका पर्दा, किन्तु उस पर्देके अवलम्बनसे आत्मा नहीं सुतता इसलिये 
आत्मा अशच्द है 


- - आत्मा न तो वहरा है, न गूंगा है, न सुनता है, न बोलता है 

वा मात्र ज्ञाता है। जो यह मानता है कि आत्मा कानके अवलूम्बनसे 
जानता हैँ वह अपनेको पराधीन मानता है, उसे अपने स्वतन्ब्र आत्मा- 
के स्वतन्त्र ज्ञानस्वभावकी खबर नहीं है। जैसे अग्नि उष्णताका 
पिण्ड है, उसी प्रकार आत्मा ज्ञानका पिण्ड है, उसमें अस्तित्व, वस्तुत्व, 
अगुरुलूघुत्व, दर्शन, ज्ञान, चारिन, वीर्य आदि अनन्त ग्रुण हैं। बह 
अनन्त स्वभावी आत्मा स्वतः अपने द्वारा जानने बाला है; वह कानके 
हारा हे है, ऐसा मानना सो पराधीनता है। इसलिये आत्मा 
लुशुद्द |. 9 है 9 ५९ 0४ दी ५ 
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लय, अब सम्न्धों नोबों थात्त कही जातो है। जडदी अं 
उन्मुस होनेताला ओ जान अ्चां, [ जाननेका अल्प लिकास है, उ्त 
रा जी पेज जात होता है अत्माफ़ा आइततिक सवभाव ने 
है, झक्दफों जानने मात्का विकास हो उसमा ही आत्मा नहीं है। जे 
हमसे फनलशान प्रगट होता है, लग दस्दियोंकि द्वारा जानता न 
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होता । फेयलजानी फे जड़े ईच्धियाँ ज्योंकी त्मों व्सी रहती हैं, तया। 


उनके द्वारा जाननेका काम नहीं होता। उस केवलज्ञानमें एक-एक 
समयमें अनन्त पदार्थ ज्ञात दोते हि उत्त पद्यर्थोंके अनन्तानन्त स्वभाव 
ज्ञात होते हैं, प्रत्षेक स्वभावकी अनन्तानन्त पर्यायें ज्ञात होती हैँ 
अनन्त भूतकालू और भभिष्यकार ज्ञात होता हें। ऐसे अनन्तानन् 
अब सोध आत्यांगे जल होते 73 शी आत्माकी अनेते सामध्य 
प्रत्येक आत्मामें स्वभावयछण बर्तमानमें भी पूर्ण है, उससे कम ज्ञान 
अवलम्बन द्वारा जाने इतनासा आत्मा नहीं हे। आत्माके पूर्ण स्वभाव- 
को जानता सो धर्म है। आत्माके स्वभावको परावलम्बनवाला * 
मानना और स्वतन्त्र पूर्ण स्वभाव मानना सो धर्म है। उस पूर्ण त्व- 
भावमें ल्थिर होना सो धर्म हे। धर्म मनसे, वचनसे, श री रसे या बाह्य” 
वस्तुसे नहीं होता किन्तु आत्माका पूर्ण स्वभाव जैसा है, वैसा ही उसे 
जाननेसे, श्रद्धान करनेसे और उसमें स्थिर होनेसे पूर्ण पर्याय प्रगट 
होती है, वह धर्म है। पूर्ण स्वभावकी श्रद्धाके विना पूर्ण होनेका परुरुपार्थ 
नहीं होगा । में नित्य निर्मल ओर ज्ञानानन्द स्वभावसे पूर्ण हूँ, ऐसी 
श्रद्धा होनेसे वह पूर्ण पर्याय तक पहुँच जायेगा। किन्तु जिसने पर 
साभथ्यंको स्वीकार नहीं किया ओर अपूण शक्तिको स्वीकार किया है 
उसके साधक पर्याय भी प्रगट नहीं होगी, और सिद्ध पर्याय भी प्रगट 


नहीं होगी । 


कहीं नित्य स्वभाव अपूर्ण हो सकता है, अथवा परावहम्बी हो 
सकता है? नहीं हो सकता। तीनकाल और तीनलोकमें भी यह रव- 
भाव पराधीन नही होता। परिपूर्ण स्वभाव साध्य है, उस साध्यकी 
लक्षमें लिये बिता, ज्ञान किये विना और उसका आन्तरिक आचरण 
किये विना पूर्ण स्त्रभावकी शक्ति प्रगट नहीं होती । 


यहँसि पच्चीस़ मीछकी दूरी पर एक प्राम है, भौर वहां. जाना ( 
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तो पहले यह सब निश्चित कर लेना होगा कि वह ग्राम कितनी दूर 
है और वहां किस मार्गसे पहुँचा जाता है; और इस निरत्रयके बाद 
उधर चलने छगे तो अपने उद्दिष्ट ग्राममें पहुँच जायेगा। इसी प्रकार 
आत्माका स्वभाव परिपूर्ण है, उसकी श्रद्धा करनेसे उस प्रकारका 
पुरुषार्थ होता है, आन्तरिक चारित्र प्रगट होता है और पूर्ण पर्याय 
प्रगट होती है। इस प्रकार इप्ट कार्यकी मिद्धि हो जातो है। आत्मामें 
परिपूर्ण स्वभाव विद्यमान है वह साध्य है, और उसकी श्द्घा-जान 
एवं चारित्र सो पूर्ण पर्यायके प्रगट करनेका साधन है। 

शब्द और रसको जानने मात्रकी हो मेरे ज्ञानकी शक्ति है, इ 
प्रकार जो मानता है बह परिपूर्ण अखण्डानन्द स्वभावकों नहीं मानता, 
और उसे माने बिना पुरुषार्थ उदित नहीं होता । अपनेको हीन माना 
इसलिये पूर्ण पर्यायकों प्राप्त करनेका पुरुषार्थ नहीं बनेगा, और इसलिये 
पूर्ण पर्याय भी प्रगट नहीं होगी। परन्तु शुभाणुभ परिणाम करके 
चारों गतियोंमें परिभ्रमण करेगा । 

पुण्य पराश्चित भाव है। आत्माका पुण्य-पाप रहित वीतराग 
स्वभाव है। उसे जाने बिना किसीका स्वतंत्र स्वभाव प्रगट नहीं होगा। 
वास्तविक ज्ञानके बिना वास्तविक स्थिरता नहीं होगी। ' पूर्णताके 
सक्षसे जो प्रारम्भ है सो वही वास्तविक प्रारम्भ है।' पूर्ण स्वभावकों 
लक्षमें लिया सो प्रारम्भ हुआ, तत्पश्चात्‌ जब तक पूर्ण नहीं होता तब 
तक ज्ञान और घ्यानमें समय लगाता है, तथा स्वभावकी निर्मल 
पर्यायको बढ़ाता जाता है, और फिर क्रमशः पूर्ण पर्याय हो जाती है। 


जिसे आत्माके परियूर्ण स्वभावकी रुचि नहीं है, और ज्ञान नहीं 
है, उसे त्रिकालमें भी घर्म नहीं होता। लोग कहते हैं कि चलो धर्म 
करें किन्तु न्तु घर्म कहाँ है यह जाने बिना धर्म नहीं होता। रुपये-पंसेसे 
बम नहों होता, दो-चार हजार रुपये दान देनेसे भी घधम्म नहीं होता 
क्योंकि यह तो शुभ परिणाम है, धर्म आत्मामें है, वह रुपये-पैसे या 
गुभ परिणाममें नहीं है, इसलिये धर्म आत्मासे ही होता है. परन्तु जब 
तक परिपूर्ण स्वभावकों हृष्टिमें न छिया जाये तव तक पुरुपार्थंका 
आरम्भ नहीं होगा। अपना स्वभाव क्या है, यह जाने विना किसीका 
एक भी भव कम नहीं होता। 

सोना स्वयं अपने आप ही पूर्णतया-सौ टंच दाद्ध है, वह जब कुछ 
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:क्रिये जिनके आकार एकसें नहीं होते, ऐसे-अतिश्चित . आकारवालें अत 
शरीरोंको घरकर भी आत्मा शरीराकार-नहीं हुआ । | 
आत्मा अनन्त झरीरोंमें रहां इंसलिये बात्मामें शरीरका बा 
आ गया है, ऐसा नहीं कहा जासकंता। आत्मा चींटीके शरीरमें और 
हाथीकें शरीरमें उतनाका उतना रहता-है। वह स्वक्षेत्रकी भपेक्षोर्त 
जितनाका तितना ही है। वह आकाशके अवगाहनकी कपेक्षासे छोटा 
बड़ा हुआ मालूम होता है, किंतु ऐसा तो -परक्षेत्रकी: अपेक्षात्त लगता 
है; एक क्षेत्रकी अपेक्षासे तो आत्मा जितनाका तितना ही है । सी गई 
कपड़ेको घड़ी करके रख दिया जाये तो-भीःवह: सी गज हीः हैं और यदि 
उसे खोल दिया जाये तो भी वह सी गज. हो- है, आत्मा. छोठा शरीर बरी 
करे या बड़ा किन्तु उसका निश्चित आक्रार-असंख्य प्रवेशत्व नद्दीं मिव्ता, 
वह आकाशके अवगाहनसे छोटा-कड़ा मादृम होता है, सो व्यवहार हैं! 
अनन्त शरीरोंके घारण करने पर भी आत्मा कभी शरीराकार नहीं हुआ। 
आत्माने जो वर्तमान शरीर घारण किया हैं, उस आकारहमें वह 
परिणत नहीं हुआ; यदि आत्मा इसके: आकारखूपमें परिणत-ह गया.हैं 
तो अन्य झरीरके आकारानुसार आत्माके-प्रदेशोंकां आंकार नहीं दीगा। 
जो वर्तमान झरीरके आकारमें: हुआ हे सो व्यवहार है, इधलिय ई# 
आस्माका क्षेत्र वर्तमानमें शरीर-प्रमाण -है। वास्तविक हृश्टिसे: आंतों 
शरीराकार नहीं हुआ है । कट कक 
अनादिकालसे जीवोंने अपने स्वक्षेत्रको' नहीं जाना, स्वत 
मासवताम भूछ हुईं हैँ, शरीरके क्षेत्रकों ही आत्माका क्षीत्र मान की 
हूँ, इसलिये उस भूछकों दुर करनेके छिये आचार्यदेवने' अर्नि३2: 
मंस्बानकी बात कहो हैँ, कि तु शरोराकार नहीं, किन्तु अपने भर्ती 
प्ररशक आाकारवाला हूँ । , 
अब संस्थानही तीसरी ब्रात कहते हैं। संह्यान सामकर्म 
बपाक ( फल ) पुदुगल्लोंमे ही कद्ठा जाता है, ( इसलिये उसके नििती 
भी आकार नहों हूं) इसछिये अनिरदि्रसंस्वान हे । 


3 


जे. अान्‍क 


नाद हमें एड नामक दे, जिसको ५३ प्रकृतियाँ है; उतेीँ 
पद्रति शरीरका आकार देती टैं। सबके शरीर एकते गंदी ६! 
हिल उसने भेद दि्लाईं देता दूं, उस कारगनेदन कर्म भाई हुती 4ै। 
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ति. पहले परिणाम हुए हैं। उसीके अतुसार प्रकृति बंध जाती है, 
बके परिणाम- एकसे नहीं होते, सबके परिणामोमें अन्तर होता ही है, 
सलिये प्रत्येकके परिणामानुसार प्रकृतिबन्‍्ध होता है, और तदनुमार 
दयमें आता है, इसलिये सबके शरीरोंके आकारमें अन्तर होता है। 
हैं स्व अन्तर. होनेका कारण नामकर्मकी प्रकृति है। उस तामकर्मका 
ले, पुद्गलमें शरीरमें होता है। संस्थानका अर्थ है आकार; वह 
पकारहप फल शरीरमें होता है 

शाल्रोमें छह प्रकारके आकार कहे गये हैं; वे छहों प्रकार पुदुगल- 
 आकारके हैँ, अर्थात्‌ शरीरके छह प्रकारके आकारकी बह बात है; 
औन्तु भगवान आत्मामें वह आकार नहीं आता, इसलिये आत्मा 
दुगलके आकारसे रहित है, इसलिये वह निराकार कहलाता है, किन्तु 
पिने असंख्य प्रदेशके आकारबाला है इसलिये साकार भी है 


जिसे आत्महित करना है, उसे यह ज्ञान करना होगा कि किससे 
इत होता है, किससे नहीं। आत्माका हित आत्मासे होता है, संयोगी 
स्तु या संयोगी भावसे नहीं होता । ली, कुटुम्ब, मकान, लक्ष्मी 
त्यादि संयोनी वस्तु हैं, और जो थुभायुभभाव होते हैं सो संयोगी 
विवि हूँ इसलिये संयोगी हे सो पर है; परसे आत्महित नहीं होता । 
से पिास्न युड़मेंसे मिलती है अफीममेंसे वहीं, इसीप्रकार हित करना 
री, तो वह अपनेसे ही होता है। किन्तु जो अपनेसे दूर हो, या अपने- 
पर हो, उससे नहीं होता । जो अपना स्वतः स्वभाव है, उसीसे: 
हेत होता 


यहाँ कोई यह कह सकता है कि क्‍या उस मार्गका ऐसा कोई 
नेश्वयपत्र है कि अपना स्वरूप जाननेसे ही हित होगा ? उससे कहते 
| कि, हाँ, ऐसा ही है। परवस्तु या परभावसे हित होनेकी बातः 
निलीक और तोनकालल्‍ूमें नहों हो सकती । परभाव और परवस्तु 
परत अछूग है, और जो अपनेसे धूम है, उससे हित नहीं होता। 
यीगी वत्तु, संयोगी भाव और असंयोगी आत्मा क्या है? इसे जाने 
बना सच्चा ज्ञान नहीं होता, और सच्चे ज्ञातके दिना सच्ची श्रद्धा नहीं 
गती और सच्ची श्रद्धाके विना स्थिर होनेका पुरुषार्थ भी नहीं होता। 


बहा हो सेस्थानंकी बांत चल रही है. संस्थानककी अर्थ' है ' आकार । 


गा] [ समयसार प्रवचत : तोतरा मा! 


आत्मामें जड़का आकार नहीं हे, किन्तु अपना ही आकार है। गे 
उस्तु है उसका आकार तो होता ही है । जड़के जड़का, और आता 

आत्माका आकार होता है। आत्माने भिन्न-भिन्न प्रकारके अनिश 
नन्‍्त शरीर धारण किये तथापि आत्मा तदाकार नहीं हुआ। ग 
कमका फछ-आकार शरीरमें आता है, आत्मामें नहीं। 


अब चौथी बात कहते हैं। भिन्न-भिन्न संस्थानरूपमें परिणा 
समस्त वस्तुओंके स्वरूपके साथ जिसकी स्वाभाविक संवेदन र्भ् 
मे वन्धित (तदाकार ) हैं, ऐसा होने पर भी जिसे समस्त बोष 
मिलापसे ( सम्बन्धसे ) रहित निर्मल अनुभूति हो रही हैं, और ऐश 
होनेसे स्वयं आत्यंतिक संस्थान रहित है, इसलिये अनि्दिष्टस॑स्थान है। 


आत्मा ज्ञानमुत्ति है, उसके ज्ञानमें जगतकी समस्त वस्तुओंग 
पा आकार हो वसा ही ज्ञात होता हैं । यदि सामने कोई वृक्ष हो 
और उस पर दृष्टि जाये तो उसी आकारवालछा ज्ञान जाननेरुपमें होते 
हैं, और यदि सामने कोई मकान हो और उस पर दृष्टि जाये तो अत 
आकारका ज्ञान जाननेरूपसे होता है । 


| नहीं 9 
अश्न:--सा मनेको वेस्तृका प्रतिविम्ब ज्ञानमें पड़ता हूँ या नहीं 


पेर:-नहीं, क्योंकि चेतन्य अरूपी ज्ञानघन है, और परमाएः 
द्र्व्य जा हैं, इसलिये उसका प्रतिविम्ध ज्ञानमें नहीं पड़ता। माँग 
> मे परपदार्थ ज्ञात होते हैं इसलिये उपचारसे ऐसा कहा जात 
हैं कि प्रतिविम्ब पड़ता है। 


प्रत्येक वस्तुको वर्तंमानमें होनेवाली अवस्था, उसकागुण और वर्ध 

2 राहिल आने जात होती है। भिन्न-भिन्न आकाररूपमें परिणमित समस्त 
वस्तु ज्ञानमें ज्ञात होती है, किन्तु ज्ञान उस वस्तुरूप नहीं हो जाता। 
...भाविक संवेदनशक्ति अर्थात्‌ जैसी वस्तु सामने है, वसी वह 
गाते हो जाती है। * सम्बन्धित ' का अर्थ है तदाकार; अर्थ 
वष्तु जसी छोटी-बड़ी हो वैसा ही ज्ञात होता है । परका जैसा आर्कीर 
0 अत गान होता. है, किन्तु ज्ञान परके आकारका नहीं हो जाता। 
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अर्थात्‌ ज्ञान परको जानता है, किन्तु पररूप नहीं हो जाता। परवस्तुके 
ज्ञात फरनेका मेल है, किन्तु परवस्तुरूप होनेका मेल नहों है। किसी 
चित्रमें छोटे-छोटे अनेक हाथी चित्रित हों तो उन्हें जाननेके लिये ज्ञानको 
क्षेत्रापेक्षोमा छोटा होना पड़े, ओर साक्षात्‌ हाथी खड़े हों तो उन्हें 
जाननेमें क्षेत्रापेक्षासे बड़ा होना पड़े ऐसा नहीं है। चंतन्यके ज्ञानगुणमें 
सामनेकी वस्तुका जितना बड़ा आकार हो उरो जानते समय आत्माको 
भी उतना बड़ा होना पड़े-ऐसा नियम नहीं है। सभी छोटे-बड़े 
आकारोंको जाननेका आत्माका स्वभाव है, किन्तु उस आकाररूपसे 
छोटा-बड़ा होना पड़े ऐसा उत्तका स्वभाव नहीं है। आत्मा स्वयं छोटे 
क्षेत्रम हो तो भी बड़ी वस्तुको जान सकता है। 

दूसरी बात यह है कि जाननेके लिये राम-ह्व प या अच्छा-बुरा 
करे तभी ज्ञात हो, ऐसा स्वभाव नहीं है। कोई मनुष्य पर्वतके शिखर 
पर खड़ा हो तो वहसे बहुत विशाल क्षेत्र दिखाई देता है; और उसमें 
अनेक वस्तुएं दिखाई देती हैं, किन्तु ऐसा कोई नियम नहीं है कि वह 
तत्तम्वन्धी राग-हूंप करे तो ही वे वस्तुएँ ज्ञात हों, और उस विशाहू 
क्षेत्र. बरावर श्वयं लंवा-चौड़ा हो तभी वह ज्ञात हों । 

जेसे कोई मनुप्य फोटो खिंचवाता है, तो उसके शरीरके रजकण 
उसके फोटो या प्लेटमें नहीं पहुँचते । यदि फोटोमें शरीरके रजकण पहुँचते 
हों तो यदि कोई मनुप्य दो-चार हजार फोटो खिचवाये तो वह सूख 
जाता चाहिये या मर जाना चाहिये; परन्तु ऐसा नहीं होता। उस 
मनुष्यके शरीरके रजकण उसके फोटोमें नहीं जाते, तथापि वह मनुष्य 
जैसा होता है वही आकार फोटोमें आ जाता है। तात्पर्य यह है कि 
फोटोमें सन्मुख वस्तुका आकार नहीं आता, किन्तु फोटोके परमाणु 
उस आकाररूप परिणमित होकर तदाकार हो जाते हैं। 

इसीप्रकार ज्ञान प्रस्तुत पदार्थोकों जानता है, तव वे पदार्थ ज्ञानमें 
नहीं आते। प्रस्तुत पदार्थ छोटा हो तो ज्ञानकों छोटा नहीं होना पडता 
और न परको जानते हुए ज्ञानको पररूप ही होना पड़ता है। ज्ञान 
तानमें ज्ञानाकार रहकर सबको जानता है। इसभ्रकार समस्त लोकके 
मिछापसे रहित निर्मल अनुभूति हो रही है। जगतके सभी पदार्थ हैं, 
उनमेंसे अच्छा-बुरा किसे कहा जाये ? वालक, युवक किसे कहा जाये ? 
शरीरके अवयव कोमछ हों तो वालूक अवस्था है, कठिन और सुदृढ़ 
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हों सो गुवाबस्था है, जोर गरोरशक्ति शिश्िक्त हो जांगे तथा हर 
सिकुडन आ जाये सो वद्याय्था दहे। जाने उन समस्त आकार 
जानता है किन्तु वह तदाकार नहीं दोता। ह 
आत्मा समस्त पदा्थोके आकारोंकों जानता है, तथावि अं 
पदार्थेके मिलापसे रहित हे, इसप्रकार जो जानता हैं शो सम्बाजञात 
है, किन्तु परको जानने पर मेरा जास परछ्षप होता है, और प्सी 
लेकर में जानता हँ--ऐसा जो मानता है उरे स्वतस्त पन्‍्यकी सी 
नहीं है, बह मार्ग तो परतंनताका लेता हैं और मानता हूँ कि हैं 
स्वतन्न ह ! हि 
._ शरीर कोई स्थायी वस्तु नहीं है। यह सब्र प्रत्यक्ष ही देख 
हैं कि ७०-८० वर्षकी उम्र होने पर शरीर जर्जरित हो जाता ई 
परन्तु जब युवावस्था होतो है । तब युन्दर-सुहृद् शरीर होता है। |7 
युवक होता है तब वह जवानीके नशमें चूर होता है, और था 8 
होता हैँ तब यह मानता है कि मैं बूढ़ा हो गया हूँ मेरे 'पराधीनत 
आ गई है; परन्तु वह यह नहीं जानता कि में शरीरके आकारसे मिं 
स्वतन्त्र आत्मा हूँ। ऐसे अज्ञानीका मवश्रमण नहीं छूट सकता । 
._ आत्मा स्वयं स्वतंत्र भिन्न वस्तु है। खीका आत्मा और पुरुष 
आत्मा भिन्‍न भिन्‍न हैं, मकान आदि सर्व वस्तुएँ अलग हैं, उे क्सु 
ओंको जानते हुए आत्मा उनके आकारका नहीं हो जाता । जगतके जी 
बड़े-बड़े मकान बनवाकर और उन्हें विविध प्रकारसे सजाकर हे 
शोभामें रागसे लीन हो जाते हैं, किन्तु अरे ! जीवोंने कहाँसे रह 
शोभा मान रखी हूँ? वे तो सब जड़के आकार हैं। भगवान आर्सें 
उन्हें जाननेवाला है। स्री, कुठुम्बके आकारोंको जानते मात्रकी सना 
होने पर भी आत्मा कभी परके आकाररूप नहीं होता; जिसे. 
स्वन्त्ताकी खबर नहों है, वह परतंत्र है। हर 
यहाँ प्रथंम छह वातोंमेंसे पहलीमें पुद्गलद्रव्यः स्थापित किया है 
कप पुदुगलका गुण कहा है, तीसरीमें पुद्गलकी परययि 'कही है! 
च थीमें जीवकी खंडखंडरूप पर्याय कंही है, पांचवींमें जीवका गुण ओर. 
मंहानता कही है, और छट्ठीमें जीव द्वव्य भी सदा स्वतंत्र हैं है 


हा है।.. . | ह हा 
- प्रथमोत्तिंमें पुदुगेल द्रंब्यंको स्थांकिति करके यहे बर्तीयां हैं किम 
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मतमें एक हो द्रव्य माना गया है, किन्तु यहाँ जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म, 
आकाश, और काल छउहों द्रव्योंका कथन करके साथ ही व्यवहार भी 
बताया है। ' मात्र एक रस बेदना परिणामको प्राप्त करके रसको नहीं 
चखता ' इसमें यह कहा है कि ज्ञान मात्र एक रसको ही जाननेवाला 
नहीं हैं । परमार्थ दृष्टिसे किसी भी ज्ञेयमें अटक जाना आत्माका वास्तविक 
स्वरूप नहीं हैँ, इसप्रकार परमार्थ बताया हूँ । है 

छट्दे कथनमें ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध कहकर जगतमें ज्ञेय हैं पर जैंय 
ज्ञानमें ज्ञात होते हैं, इसप्रकार व्यवहार भी साथमें बताया है ! जैयें 
ज्ञानमें ज्ञात होता है, किन्तु स्वयं ज्ञेयरूप नहीं होता, ऐसा कहकर 
परमार्थ बताया है । 


अनिदिष्टसंस्थान अर्थात्‌ जीवको किसी आकारवाला नहीं कहा जा 
सकता; जो आकार होता है वह तो चेतन्यकी अवस्थाका आकार हैं, 
और अवस्थाकी आदि होती है । सिद्धकी अवस्थामें भी चैतन्यके 
प्रदेशका आकार सादि अनन्त हैँ, इसलिये द्रव्यहष्टिसे अनादि-अनन्त 
आत्माको किस आकारका कहना चाहिये यह कुछ नहीं कहा जा सकता। 
आत्माका आकार असंख्य प्रदेशरूप है, किन्तु वह असंख्यप्रदेशी अनादिं- 
अनन्त आत्मा किस आकारका हैं यह कुछ भी नहीं कहा जा सकता। 
क्योंकि चार गतिके शरीररूप आत्माके प्रदेशोंका आकार होता हूँ, तो 
प्रिद्ध दशामें प्रदेशोंका जो आकार होता है वह सब पर्यायका है। 
इसलिये द्रव्यहृष्टिसि आत्मा किस आकारका होता है यह नहीं कहां 
जा सकता, इसलिये उसे अनिदिष्टसंस्थानवाला कहा है । 


यहाँ अव्यक्त विशेषण सिद्ध करते हैं। छह द्रव्यस्वरूप सा 
कि ज्ञेय है और व्यक्त है, उससे जीव अन्य है, इसलिये अव्यक्त हैं। 


यह अव्यक्त विशेषण अछोकिक है। ज्ञेयभूत छह द्रव्यस्वरूप 
लोक व्यक्त है, और आत्मा अव्यक्त है। जानना, मानता और स्थिर 
होना इत्यादि अनन्त गुणोंका तत्त्व आत्मा है । एक तरफ लोक हैं 
और दूसरी तरफ स्वयं अकेला हूँ । दूसरे अनन्त आत्मा जातिकी 
अपेक्षासे एक हैं और संख्याकी अपेक्षासे अलूग हैं ॥ एक ओर अनन्त 
आत्मा, और दूसरी ओर स्वयं अकेला है । अनन्त आत्माओंमें स्वयं 
आ जाता हैँ, छह द्रव्यमें भी स्वयं आ जाता है, परन्तु आत्मा उनसे 
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भिन्न है, इसलिये अव्यक्त है। छह द्रव्यस्वहूप लोक आत्मासे बाह्य 
है, इसलिये आत्मा अव्यक्त है। 

समस्त जीवोंसे-आत्मासे परमाणुद्रव्य अनन्तगुने हैं। पाँच द्रव्य 
अस्तिकाय हैं। अस्ति अर्थात्‌ हैं, ओर काय अर्थाव्‌ प्रदेशोंका समूह; 
इसप्रकार जीवास्तिकाय, धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाशॉास्ति- 
काय और पुद्गलास्तिकाय,-पंचास्तिकाय हैं, छठवां द्रब्य काल है वह 
एक प्रदेशी है, काल द्रव्य स्वतःसिद्ध वस्तु है, वह औपचारिक नहीं है। 
कालाणु द्रव्य लोकाकाशके एक-एक प्रदेश पर स्थित हैं, वे काल द्रव्य 
असंख्य हैं, वे कालाणु द्रव्य, चौदहराजु लोकमें विद्यमान हैं। पाँचों 
द्रव्योंमे जो समय समय पर पर्याय बदलती है, उसमें काल द्रव्य निमित्त 
है। यद्यपि प्रत्येक द्रव्यकी पर्याय स्वतः बदलती है, किन्तु काल द्रव्य 
मात्र निमित्त होता है। 

आकाशास्तिकाय द्रव्य है, जो कि लोकमें भी है और अलोकमें 
भी । यह जीवादि द्रव्योंसे भरा हुआ संग्रहात्मक छोक है, उसके वाद 
क्या होगा ओर फिर उसके वाद क्या होगा, इसप्रकार विचार करते 
करते मात्र खाली स्थान लक्षमें आयेगा, वह अछोकाकाश है। विचार 
करते करते क्या फिर उस खाली स्थानका भी कहीं अन्त आ सकता 
है ? नहीं आ सकता । इसलिये वह अलोकाकाश अनन्त है। जो आकाश 
लोकमें है, उसे लोकाकाश कहते हैं। और जो द्रव्य अलोकमें है उसे 
अलोकाकाश कहते हैं। वह आकाश द्रव्य छोक और अलोकमें रहता 
हुआ अखंड एक है, और सर्वेब्यापी है। 

चौदहराजु लोकमें, एक धर्मास्तिकाय नामक द्रव्य है। वह जीव 
ओर पुदंगलोंको गति करनेमें उदासीन निमित्त हैं। जसे पानोमें चलती 
हुई मछछीको पानी उदासीन निमित्त होता है, अर्थात्‌ जब मछली 
पानीमें चलती है तव पानी उसे ढकेलता नहीं है, किन्तु मछली जब 
चलती है तब पानी उपस्थित होता है, इसलिये उसे निमित्त कहा जाता 
है। इसीप्रकार. जीव और पुदुगलकी गतिमें घर्मास्तकाय उदासीन 
निमित्त है। 

इसीप्रकार चौदहराजु लोकमें एक अधर्मास्तिकाय नामक द्रब्य है। 
जब जड़ और चेतन गति करते हुए स्थिर हो जाते हैं तव उनके स्थिर 
होनेमें तधर्मास्तिकाय ज्रदासीन नि्मित्तकारण है। जंसे वृक्ष मुसाफिरको 
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अनुभव नहीं है। छह द्रव्यके विकल्पके भेद मुझमें नहीं हैं, इसलिये 
में अव्यक्त हूँ । 
'. लोक छह द्रंव्यस्वरूप है, ऐसा कहकर छह द्रव्य बताये हैं, और 
छह द्रव्य कहफर यह बताया है कि कम-बढ़ नहीं किन्तु छह ही हैं । 
जो. इन छह द्रब्योंको नहीं मानता वह तोब्र मिथ्याहष्टि है। और णो 
यह नहीं मानता है कि इन छह द्रव्योंसे में निरपेक्ष तत्त्व अहम हूँ, वह 
भी मिथ्याहृष्टि है। आचार्यदेवने छह ही द्रव्य हैं, ऐसा कहकर व्यवहार 
बताया है, और छह #व्य हैं ऐसा स्थापित किया है, इसलिये जो छह 
द्रव्य नहीं मानता वह मिथ्याहष्टि है। और स्वयं छह द्वव्य स्वरूप नहीं 
है,. ऐसा कहकर निश्चय स्वरूप बताया है-परमार्थ त्वरूप बताया है । 

आचार्यदेवने छह द्रव्य, उनके विकल्प, और वंध-मोक्षकी पर्याय 
बादि सवको ज्ञेय कहा है। छह द्रव्य वाह्म हैं इसलिये व्यक्त हैं, भौर 
पर्याय प्रगट होती है इसलिये व्यक्त है, किन्तु आत्मा तो ' है है और 
है इसलिये अव्यक्त है। 

भज्गदप्टि और सण्डद्ष्टिकों तोड़कर, अखण्डटृ्टिसे अखण्डतत्वकी 
घोषणा ही मुक्तिका उपाय है। कोई कह सकता है कि जो यह दिखाई 
देता है, सो क्या उसे भ्ूछ जाना चाहिये, भर जो नहीं दिखाई देता 
उसे देखना चाहिये? उसके समाधानार्थ कहते हैं कि हाँ, अहृश्यको 
हृश्य करे और हृश्यको भूल जाये तब ही मुक्तिका मार्ग मिल सकता 
है। हैं भाई! तुझे अपने स्वभावसामथ्यंकी भी खबर न पड़े तो फिर 
तरनका उपाय कहाँसे होथ लग्रेगा। तेरे स्वभावसामर्थ्यमें छह द्वव्य- 
स्वल्प लोक ज्ञात होता है, उसमें तेरी स्वतन्ब्रशक्तिकी धोषणा' है। 
यदि तुझे वह ज्ञात हो जाये तो शांति और सुख मिले। 


जिसने आत्माका स्व॒तन्त्र स्वभाव नहीं जान पाया वह जग्रतके 
किसी भी कार्यसे स्वतन्त्र नहीं हों सकता। .किन्तु जिसने यह जान 
लिया कि मैं आत्मा स्वतन्त्र हूँ, वही उसकी स्वतन्त्रताकी घोषणा है। 
जिसने आत्माका स्वतन्त्र स्वभाव जान लिया उसे यह भी ज्ञात हों जाता 
है. कि परभावकी उपाधिसे अछूग कैसे हुआ जा सकता 


- जन दरपणमें सामनेकी वस्तुका ,प्रतिविम्ब, पड़ता है, तथापि दर्पण 
उस वस्तुरुप नहीं हो जाता, इसीप्रकार ज्ञानमूर्ति चेतन्य-दर्पण 
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समावेश - किया तो उसे अन्तरमिमग्न कहा हैं। अनन्त पर्यायें गरुणमें 
गुणरूपसे अ्रन्तरनिमग्न हैं । | 


सुवर्णमेंस चूड़ी, कंठी, अंगूठी इत्यादि जो भिन्न-भिन्न अवस्था 
होती हैं.वे सब सुवर्णमें समाविष्ट हैं। इसीप्रकार चैतन्यके ज्ञानकी मर्ति 
श्रूत, अवधि, मन:पर्यय इत्यादि जो अंपूर्ण या पूर्ण निर्मेल अवस्थाएं 
होंती हैं, वह सब सामान्य ज्ञानमें अन्तरभूत हैं। वे अवस्थायें सामान्य 
स्दभावसे भिन्न नहीं हैं, परन्तु उन पर्यायोंके' भेदकी ओरसे देख. ता 
उन भिन्न-भिन्न अवस्थाओं जितना ही आत्मा नहीं है, इसलिये अव्यक्त: 
है, समस्त पर्यायें सामान्यमें अन्तरभूत हैं अर्थात्‌ सामान्यरूप हैं, इसलिये 
आत्मा भिन्न-भिन्न पर्याय जितना ही नहीं है, अतः वह अव्यक्त हैं। 


जैसे पानीकी छोटी-बड़ी तरंगें, धानीमें-सामान्यंमें समा जाती हैं 
वह सामान्यरूप हैँ, इसीप्रकार आत्मामें जानना चाहिये। आत्मामें 
जशायकस्वभाव स्थायी रहता है, उस त्रेकालिक ज्ञाता स्वभावमें प्रतिक्षेण 
होनेवाली निर्मेल पर्याय समा जाती है, वह प्रतिक्षण होनेबोली प्रगठ 
निर्मेल अवस्था सामान्य ज्ञानहूप एकत्रित है इसलिये भिन्न-भिन्न पर्यारग 
जितना ही आत्मा नहीं है, इसलिये" वह अव्यक्त है। हर 


प्रथमोक्तिमें कहा गया है कि तू अपनेको छहों द्रव्यसे अलग देख 
तो अज्ञान और राग-द्वेष नष्ट हुए बिना नहीं रहेगा। दुसरीमें कहा है. 
कि कपायोंका ,समूह जो क्रोध, मान इत्यादि भाव है, उससे अपनेकी 
पृथक्‌ देख, तो राग-द्वेष और अज्ञान नष्ट हुए बिना नहीं रहेगा। 
तीसरे कथनमें बताया गया है कि सामान्य ज्ञानको देख, अवस्थाकों 
मत देख, तो राग-द्वेष और अज्ञान नष्ट हुए बिना नहीं रहेगा। . 


द्वितीय कथनमें मलिन पर्यायकी बात कही गई है कि तू अपनेकी- 
मलिन पर्यायसे अलग देख और तृत्तीय कथनमें निर्मल पयायिकी बात है 
कि जो मति-श्रूव और अवधिकी. निर्मल पर्याय होती है, उतना मात्र. 
ही अपनेको मत मान और उस पर्याय पर दृष्टि मत रख । अब अव्य- 
क्तकी चतुर्थ बात कहते हैं। क्षणिक व्यक्ति-मात्र नहीं है. इसलिये 
अंव्यक्त है। कर 


तीसरे कथनमें सब व्यक्तियोंकी बात कही: है और-यहाँ चतुर्थ कथनः” 
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तब उपभारसे गह कहां गया कि से तोसंकर भगसानके निमित्तरों तरे 
हैं। तोयंकर भगवान तो सभोहे तरमेमें निमित्त के, तथापि जो अपने 
उपादानकी तेगरारोसे तर गये उनके छिग्रे ते निमित्त हुए कहुताये। 


निमित्तका अर्य उपस्थिति मात्र हैं। निमित फिसीका हुक कर 
नहों देता। कार्यके होनेमें जो अनुकूल निमित्त होता है, वह उत् 
कार्यका निमित्त हुआ कहछाता है। ज॑से घड़ेफे मननेमें कुम्हार अनुहूछ 
निमित्त होता है। मोक्ष पर्यागफे प्रगट होनेमें देव-गुर-शासत्र अनुकूल 
निमित्त हैं। यदि चिमित्तकी हष्टिसे देखा जाये तो प्री-पुआदि रागी 
निमित्त उस रागके होनेमें निमित्त कहलाते हैँ, ओर जो बीतरागी निमित्त 
है सो वीतरागताफे होनेमें निमित्त फहलाता है, किन्तु यदि कोई रागी 
निमित्तको देखकर वीतराग भाव करे ओर वीतरागी निममित्तको देखकर 
0 भाव करे तो उसमें अपने उपादानका ग्रुण-दोष है,-बीतरागी 
निमित्तको भी अपने रागका निमित्त बनाया सो यह अपने उपादानका. 
दोष है। तीर्थंकर भगवान तो सबके लिये विद्यमान थे, किन्तु जो 
अपनी तंयारीसे तर गये उनके लिये वे निमित्त कहलाये। 


देव, गुरु और शास्त्र संसार-सागरसे पार होनेके लिये अनुकूल 
निमित्त हैं। ऐसा निमित्त-उपादान दोनोंका ज्ञान सम्यक्ज्ञानमें भा जाता 
है। रागी निमित्त है या वीतरागी, इसका विवेक सम्यकज्ञानीके होता 
है। निमित्त तार नहीं देता किन्तु जब स्वतः स्वयं तरता है, तब नि्ित्त' 
होता है। जब स्वयं तरता है, तब निमित्तका आरोप होता है। ' 


आत्मा छह द्रव्यस्वरूप छोकसे अलग है, इसलिये अव्यक्त है । यदि 
८7 के स्वरूपकी प्रतीति करे तो पृथकमें स्थिर हो, यही मोक्षमार्गं हैं।. 
यदि अपना पृथक्‌ स्वभाव न जाने तो अपने स्वरूपमें स्थिर ,होनेका 
3पर्य ने करे और स्थिर होनेके पुरुषार्थे बिना कषायोंका समूह- 
पाक अयादि दुर न हो। जो क्रोध, मान इत्यादि होते हैं, उतना. 
मात्र आत्मा नहीं है; किन्तु वह उनके नाशक स्वभावसे परिपूर्ण है। 
इसप्रकार यह दो बातें हुईं। - | 


- शतोय है चित्सामान्य अर्थात्‌ सम्पूर्ण ज्ञानगुर्ण ल्यि हैँ, उस 
उम्द॒ण ज्ञानमुणमें जो प्रतिक्षण निर्मेल अवस्था होती हूँ, वह ज्ञानगुणसे" 
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अलग नहीं है, किन्तु वह ज्ञानगुणमें अन्तरनिमर्न है, अर्थात्‌ः ज्ञानग्रुणमें 
शानकी निर्मेछ अवस्था समाई हुई है। 


जैसे-सोनेमें ताँवा मिला दिया जाये और वह ताँवा सोनेके साथ 
चाहे जितने. समय तक रहे तो भी वह सोना नहीं होता । वह ताँबा 
सोनेसे अलग हो जाता है तव सोनेकी पीतता-निर्मेल अवस्था प्रगठ 
हो जाती है, वह सोनेकी हो अवस्था है, सुवर्णमय हो वह अवस्था है; 
सोनेमें उसकी निर्मेठ भवस्था एकरूप है, भलग नहीं है। इसीप्रकार 
चेतन्यमृति भगवान आत्मामें कर्मके निमित्तसे अपनी विपरीततासे 
विकारी अवस्था क्षण क्षण रहकर भले ही अनन्तकालसे रह रही हो 
तथापि आत्मा विकारस्वरूप नहीं हो जाता। जो यह विकार है सो 
मैं नहीं है, में आत्मा इस विकाररूप ताँवेसे अलग हैँ, इसप्रकार ज्ञानमें 
विवेक होने पर जो जो निर्मल अवस्था होती है वह उप्तमें अन्तरनिमग्न 
है। राग-द्ेपरहित जो निर्मल अवस्था होती है, वह भी चंतन्य सामान्यसे 
अलग नहीं .है, किन्तु सामान्यमें एकरूप है। 


चेतन्यमृतिका एकरूप जो सामान्य स्वभाव है, उस पर दृष्टि 
डालनेसे निर्मल पर्याय प्रगट होती है। सामान्य स्वभावकी दृष्टिके वलसे 
निर्मल पर्याय उस भरे हुए सामान्य स्वभावमेंसे प्रगट होती है; परन्तु 
अवस्था पर लक्ष देने योग्य नहीं है, क्योंकि राग-द्वेप दूर होकर जो 
निर्मल पर्यायके भंग होते हैं, उन पर लक्ष देनेसेः पर्याय निर्मे७ नहीं 
होती। निर्मल पर्याय भी भंगरूप और भेदरूप है, इसलिये उस भंगरूप 
पर्याय पर लक्ष देनेसे राग होता है और राग होनेसे निर्मल पर्याय 
प्रयट नहीं होती । मैं क्षणिक पर्याय जितना ही नहीं हूँ, किन्तु सामान्य 
त्रिकाल एकरूप हूँ, ऐसी दृष्ठिके वलसे अस्थिरताकों दूर करके स्थिरता 
प्रगयट होती है, निर्मे पर्याय प्रगठ होती है । 


यह बात बड़ी अलछोकिक है। कुन्दकुन्दाचार्यके सभी ग्रन्धोंमें यह 
"गाथा पाई जाती है। उसमें भी यह जो अव्यक्तका कथन है वह तो- 
-गेत्यन्त सुन्दर है। यह एक प्रकारसे चेतन्यलक्ष्मीकी पूजा है, किन्तु 
'छोग लक्ष्मी (घन )की पूजा करते हैं, जो कि घूलकी पूजाके समान 
है। लोग धनकी. पूजा करते-हैं, इसका ज्षर्थ यह हुआ कि. वे यह चाहते 
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दें कि में सदा तेरा ( स्मोका) दास यना रू, ओर सुस्त ऐसा हीं 


बनाये र॒टाना कि जिससे तेरे गिना मेरा काम दीं वे पके। 

- लोग कहा करते हें कि है भगवान ! दें मंगा-भुस्धा मत रखना, 
इसका जय यह हुआ कि सह शरोर सदा ना रऐे, और सदा हा 
लगती रहे, तथा रोटियां मिलतो रफ्रें-दस प्रकार सदा परमुसाक्षी- 
पराबीन' वना रहू। गदि गए अतोति करे .कि में. चेतस्यमू्ति आत्मा 
परसे निराला हैँ, ओर ग्रेरों वस्वु-मेरी स्थरूपलद्मी गेरे ही पा है, 
परवस्तु मुझे सुरारूप नहीं हे, मेरा सुरा मुग्में ही है, तो ऐसा विवेक 
होने पर इसरेफो आधीनता मिट जाती टे ४ 


हाँ अव्यक्तकी' बात नल रही है। सह बात आजकल समाज 

नहीं चल सकती । आजतक कभी भी यह बात लछोगोंके कानमें नहीं 
पहुँची, इसलिये उन्होंने कभी इस पर विचार नहीं किया। क्या कभी 
क्रिसीको ऐसा स्वप्न भी आया कि में चिदानन्द आत्मा मुक्त हो गया 
हैं? जिसे जिसका रंग लगा होता है उसे उसीका स्वप्न होता है। 
व्यापारियोंकीं व्यापारुका रंग लगा. है, इततछिये: उन्हें व्यापारके स्व॥ 
आते हैं और जिसे आत्माक्री छगन है, उसे ऐसे स्वप्न आते हैं कि 
में: चिदानन्दस्वरूपमें रमण करता हुआ मुक्त हो गया । * - 

ओनु' स्वप्ने जो दर्शन पामे रे, 
। तेनु मन न चढ़े वीजे भामे' रे; 
,.. ..., “ढाय कृष्णनों छेक्ष प्रसंग रे, : ० 
सो पच तेने न गमे वीजा केरो संग रे । ग 
“मैं आत्मा घुक्त हो गया, सिद्ध हो गया--ऐसा स्वप्न भी यदि आ गया 
तो फिर उसका मन राग-द्वेप और विषय-क्रषायकी ओर नहीं जाता।. 
कष्ण अर्थात्‌ कर्मको कृष करनेवाला जो आत्मा है, उसका छेश मात्र 
प्रसंग अर्थात्‌ आंशिक प्रगंटता भी होः जाये तो फिर उसे दूसरेके संगकी 
रुचि वा प्रीति : नहों रहंती.। जो कर्मको क्ृपः करे वहः आत्मा स्वर्य' 
औक्षष्ण भगंवान' है। केमोको मोरकर, जलाकर स्वयं जागृत हो सी 
पथ श्रीकृष्ण भगवान हैं। जैसे श्रीकृष्णका अवतार कंसेको- मारतेके 

छिये हुआ था, कहीं - केसे मरनेके लियेः नहों' हुआ: था, इसी: प्रका३ 
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चंतन्यमूति भगवान आत्मा स्वयं परसे भिन्‍न है, ऐसा आत्मानुभव हुआ 
सो मानो श्रीकृष्णका जन्म हुआ, वह कंस अर्थात्‌ कर्मको नाश करनेके 
हिये आत्माका जन्म हुआ है । 


अब अव्यक्तकी पाँचवीं वात कहते हैं। व्यक्तता और अव्यक्तता 
दोनों एकब्रित-मिश्रितरूपसे प्रतिभासित होते हुए भी वह मात्र व्यक्त- 
ताको ही स्पर्श नहीं करता इसलिये अव्यक्त है। 


प्रतिक्षण होनेवाली पर्याय व्यक्त, और स्वयं सदा स्थायी प्रूव 
आत्मा जव्यक्त है, वह क्षणिक अवस्थाका भी ज्ञान करता है, और 
त्रेकालिक वस्तुका भी ज्ञान करता है। दोनोंकी साथमें मिश्वता अर्थात्‌ 
दोनोंका एक साथ ज्ञान होनेपर भी वह केवल व्यक्तताको ही स्पर्श 
नहीं करता ( नहीं जानता ) इसलिये स्वयं अव्यक्त हैं। 


ज्ञान त्रिकालकी अवस्थाओंकों जानता है, और वस्तुको भी जानता 
है। दोनोंके ज्ञानमें प्रतिभासित होने पर भी मात्र व्यक्त अथवा अवस्था- 
को ही स्पर्श करता है, ऐसा नहीं है। जिसे आत्माकी निर्मल पर्याय 
प्रगट करनेकी रुचि और पुरुषार्थका वल हैँ वह यह कहता है कि कल 
ही ज्ञान प्रगट करू गा, कल ही वीतरागता प्रगट करू गा ( इसका यह 
अर्थ हैं कि कल अर्यात्‌ भविष्यमें जो पर्याय प्रगट करनी है वह पर्याय 
मेरे द्रव्यमें भरी पड़ी हे । द्वव्यमें पर्याय भरी हुई है, सो उसका ज्ञान 
भीर वर्तमानमें होने वाली अवस्थाका ज्ञान इसप्रकार दोनोंका ज्ञान हुआ | 
ँ्व्यमें पर्याय भरी हुई है, इसलिये द्रव्यका ज्ञान और वर्तमान पर्यायका 
जान दोनोंका ज्ञान हुआ मात्र अवस्थाका ही ज्ञान हुआ हो सो वात 
नहों है, किन्तु दोनोंका ज्ञान हुआ। 

एक लडकी आठेकी लोई छेकर रोटी वनाना चाहती है, तव उसे 
पूर्वका ज्ञान होता है, कि मेरी माँ ऐसी रोटी वनाती थी, और अब 
मुझे ऐसी रोटी करनी है, यह छक्षमें लेकर वर्तमानमें वह लड़की 
आटेमेंसे छोई छेती है। इसप्रकार उस लड़कीको भी रोटी करते समय 
पहुछेका और भविष्यका--दोनों ज्ञान एक साथ विद्यमान हैं। 

इसी प्रकार कुम्हारके भी घड़ा वनानेसे पूर्व घड़ेका ज्ञान होता 
है कि कल मिट्टीमेंस घड़ा बनाया था वैसा घड़ा भविष्यमें बनाना है, 
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अथवा यह घड़ा कल मिद्ठीमेंस बना था अभी उसी प्रकार मिट्टी मेंसे 
बन रहा दे ओर भतिष्यम भो दूसरों मिद्ठीमेंशे खा इशी प्रकार बनेगा 
इसप्रकार तीनों काला ज्ञान एक हो साथ पाया जाता दे। ऊुम्हीए 
तो घड़ेका ज्ञान ही किया है, किन्तु घड़ेक़ा कर्ता जुम्हार नहीं है। हे 
मिट्टीका विड तैयार होता हे तब कुम्द्ार रद्द जानता हैं कि इसे 
घड़ा बनेगा, और जब घड़ा बनता है तत्र बह यह जानता है कि हि 
घड़ा वन रहा है, किन्तु उसमें उराने कुछ किया नहीं दें। मिट्टीके 
पिउमेंसे जब घड़ा बननेसे पूर्व बिचिध आऊकृतियां बनती हैं तब कुम्हार 
मात्र उनका ज्ञाता होता है, बह उनका कर्ता नहीं होता । पहले मिट्टी 
पिंडका ज्ञान किया, अर्थात्‌ उस कुम्हारने पहले सामान्यका सीने 2384 
फिर वर्तमानमें होनेवाली पर्यायोंक्रा ज्ञान किया। श्ौब्यत्वकी सा्मिथ्य- 
ताका ज्ञान और पर्यायका ज्ञान दोनों एक साथ होते हैं। 

इसी प्रकार जीहरीकों हीरेका भाव पहले इतना थीं, वर्तमा 
इतना है, और भविष्यमें इतना बड़ेगा, इसकार त्रिकालको मैंने रा 
ही साथ हो जाता है, इसीप्रकार द्रव्य-पर्याय दोनोंका जीत एक हैं 
साथ हो जाता है। 


इसप्रकार आत्मा तीनोंकाछकी पर्यायोंकी पिंडभूत बस्तुको भी 

जानता है, तथा वर्तमानमें होनेवाली पर्यायकों भी जानता हैं। ऐसा 

उसका स्वभाव है, तथापि केवल वर्तेमानमें होनेबाली पयाथिको ही 
स्पर्श नहीं करता इसलिये वह अव्यक्त है। 


ज्ञानी जानता है कि जिसका संयोग हुआ है, उसका वियोग अवई 
होगा, इस शरीरका जन्म हुआ है सो वियोग जहूर होगा। इसप्रकी 
संयोग-वियोगका ज्ञान साथ ही होता है। संयोगके समय वियोग 
ज्ञान एक ही साथ होता है, इसलिये उसे संयोग-वियोगके समय राग 
नहीं होता, क्योंकि जेसा जाना था वैसा ही हुआ है, फिर 80 ० 
कैसा ? इसप्रकार सम्यकज्ञानीके ज्ञानमें समाधि होती है, और 
समाधिको बढ़ाकर देहत्याग करता हूँ । ह 


ज्ञानी समझता यह संयोगी वस्तु है इसलिये कभी में के 
सुवद्य जायेगी, इसलिये वहु जीवनके अन्तिम क्षेणोंमें यहू सम * 


नह 
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कि जो यह दरोर जा रहा है सो मेरा नहीं है; जो मेरा है वह जा नहीं 
सकता; इसलिये उसे संयोगमें राग नहीं होता और विदयोगमें द्ेंप नहीं 
होता। इसप्रकार शांतिकी निर्मल पर्यायमें बड़ते-बढ़ते देहत्याग करता है । 
जिसने यह मान रखा है कि जो गरीर है सो मैं हूँ, उसे वियोगके 
समय द्वेंप हुए बिना नहों रहता । जिसे झरीरकों रखनेका राग है उसे 
मरण समय टेप हुए बिना नहों रहेगा। उसे आत्मप्रतीति तो है नहीं, 
और जो पर सम्बन्धी ज्ञान किया है सो वह सव परोन्मुख होकर 
किया है, इसलिये परसंयोगके समय राग और वियोगके समय टेप 
हुए बिना नहीं रहेगा । 
जिसने अपने सामान्य चंतन्यस्वभावका, अपनी अवस्थाका और 
परपदार्थोका ज्ञान स्वोन्मुख होकर किया है, वह अकेली अवस्थाको 
स्पश नहीं करता । अपने स्व॒भावकी प्रतीतिमें वर्तमान अवस्थाका ज्ञान 
अपने सामान्यका ज्ञान, सामान्य पदार्यकी वर्तमान अवस्थाका ज्ञान, 
प्रस्तुत पदार्थ के भविष्यका ज्ञान अर्थात्‌ उसके सामान्यका ज्ञान-ऐसा 
अखण्डित ज्ञान करनेवाला मात्र अवस्थाको स्पर्श नहीं करता। जिसे 
प्रतीति है कि मेरा आत्मा सदा रहनेवाला श्न्‌व है, वह वस्तु और 
वस्तुकी अवस्था दोनोंका ज्ञान करता है, किन्तु मात्र अवस्थाका ज्ञान 
नहीं करता, मात्र अवस्थाका स्पर्श नहीं करता | इसलिये आत्मा अव्यक्त है। 
अब अव्यक्तकी छट्ठटी बात कही जाती 
स्वयं अपने आपसे ही वाहद्याभ्यंतर स्पष्टतया अनुभूत होता हुआ 
भा व्यक्तताके प्रति उदासीन भावसे प्रद्योतमान (प्रकाशमान ) 
इसलिये अव्यक्त है। 
अम्यंतर अर्थात्‌ स्वयं द्रव्य और बाह्य अर्थात्‌ सर्व वाह्य पदार्थ 
ज्ञेय सब स्वयं अपनेसे ही प्रत्यक्ष ज्ञात होते है। यहाँ प्रत्यक्ष 
पर भार दिया है। मन और इन्द्रियोंके अवलम्बनके बिना, स्वयं 
अपनेसे ही प्रत्यक्ष जानता है। अकेले अन्तःतत्त्वको परिपूर्ण द्रव्य कहा 
हैं; उत्तमें संयोग, निमित्त, विकार, अपूर्ण पर्याय नहीं और निर्मल 
पयाव जितना ही द्रव्य नहीं है, मात्र चेंकालिक सामान्य अंशको द्रव्य 
- फहा है, मात्रपर्यायरूप द्रव्य नहीं है; इसलिये व्यक्तताके प्रति उदासीन 
है। स्व और पर दोनोंका ज्ञान प्रत्यक्ष ही है। परका ज्ञान करता 
पैसा कहना सो व्यवहार है, किन्तु परक्तो जानता है, इसलिये ज्ञानमें 
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परोक्षता नहीं आ जाती, अंतरंगका और बाहरका ज्ञान स्वयं अपनेसे 
अत्यक्ष ही करता है, उसमें परका निमित्त या परोक्षता नहीं आती | 
केवलज्ञान पर्याय प्रगट होती है तब प्रत्यक्ष ज्ञात होता है सो बात नहीं 
है, किन्तु ज्ञान स्वयं स्वत: ही स्वख्पप्रत्यक्ष है, स्वयं स्वतः द्रव्यसे, 
गुणसे पर्यायसे स्वरूपप्रत्यक्ष हो है। स्व-पर-प्रकाशतासे स्वय अ्रलक्ष 
ही है तथापि व्यक्तताके प्रति उदासीन है। बाद्य ज्ञेव और अम्यंतरमं 
स्वयं स्पष्ट ज्ञात होता हुआ भी पर्यायक्रे प्रति उदासीन रहता है। यहाँ 
अनुभवका अर्थ ज्ञान है। 


आत्मामें अस्तुत वस्तुका और उसकी पर्यायका ज्ञान होता है, इसी 
अकार अपने आत्माका और पर्यायका ज्ञान होता है। उन सबको 
भत्यक्षरूपसे स्पष्ठ ज्ञान होता है तो भी मात्र पर्यायकी व्यक्तताको आत्मा 
स्पर्श नहीं करता इसलिये वह अव्यक्त है। इसप्रकार छह हेतुभोंसे 
जव्यक्तता सिद्ध की है। 

आत्मा पर्यायके प्रति उदासीन प्रकाशमान है । सिद्ध भगवान भी 
एक समयमें तीनों काछका आनन्द भोग लेते हों तो दूसरे समयमें दूसरी 
पर्यायका आनन्द कहाँसे भोगेंगे ? इसलिये एक समयमें आनन्द गुणकी 
एक पर्यायका उपभोग होता है, और आनन्दकी जाति एक ही रहकर 
प्रतिससय नई नई पर्यायका उपभोग होता है; वह प्रत्येक पर्याय प्रतिं- 
परम आत्मामेंसे आती है, अर्थात्‌ प्रत्येक पर्याय द्रव्यरूप है इसलिये 
उसमेंसे आती है, इसलिये एक पर्यायमें सम्पूर्ण आत्मा नहीं आ जाता, 
इसलिये आत्मा पर्यायके प्रति उदासीन हूँ। 

आत्माका मूल स्वभाव क्या है, मूल शक्ति क्‍या है, यह जाननेसे 
अंकों स्वभाव श्रगठ हो जाता है। आत्माका कोई भी ग्रुण बाहर 
नहीं गया है, इसलिये वाहर दृष्टि डालनेसे आत्माका धर्म प्रगट नहीं 
होता, किन्तु अंतरंगमें दृष्टि डालनेसे धर्म गट होता है। आत्मा जो 
प्रतिक्षण निर्मल अवस्था होती है, उसकी शक्ति द्रब्यमें सदा विद्यमान 
है । जैसे सोनेकी मलिन अवस्था दूर होकर निर्मल-निर्मल अवस्था होती 
जाती हूँ, उस एकके बाद एक निर्मल अब्रस्था होनेकी सम्पूर्ण शक्ति 
सुवर्णमें सदा विद्यमान है। एक अवस्थाको बाद दूसरी होती है, यदि 
यह सब गाक्ति स्वभावमें नहों तो प्रगट कहांसे हो ? यदि पाये 
दोनेफी शक्ति पस्तुम न हो तो आये कहाँसे ? एकके बाद दूसरी 
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अवस्था होनेकी सम्पूर्ण शक्ति सामान्य स्वभावमें सदा विद्यमान है । 
स्थूल दृष्टिवालोंको हीरेका प्रकाश एकरूप ही माठुम होता है, 
किन्तु उसमें प्रतिक्षण पर्याय बदल करती है। इसीप्रकार आत्मा ज्ञान- 
दर्शवादिकी मूर्ति है, उसमें भी प्रतिक्षण अवस्था बदलती रहती है। 
जब मोक्षमार्ग प्रगट होता है, तब अमुक अ्रंशमें निर्मल पर्याय प्रगठ 
होती है, और जब मोक्ष होता है तब सम्पूर्ण निर्मल पर्याय प्रगठ होती है । 


मलिन पर्यायको नाश करनेका स्वभाव त्रिकाल प्र्‌वरूपसे भीतर 
भात्मामें विद्यमान है। यदि विकारकों दुर करनेका स्वभाव आत्मामें 
न हो तो उसे दर करनेका विकल्प ही न आये, किन्तु उसे दुर करनेका 
भाव होता है और वह दूर हो जाता है, इसलिये उसे टालनेका स्वभाव 
जात्मामें है। सुख इत्यादि अनंत स्वभाव आत्मामें भरे हुए हैं, पुण्य- 
पापके क्षणिक विकारमें सम्पूर्ण द्रव्य समा नहीं जाता, उसे दूर करनेका 
स्वभाव भीतर आत्मामें भरा पड़ा है। राग-ह्ेप विकार यद्यपि नहीं 
चाहिये, तथापि वह आता है, क्‍योंकि भीतर जो रागर-द्वेष रहित 
वीतराग, निविकार स्वभाव भरा हुआ है, उसकी ओर न देखकर उल्टी 
कु्ांट खाई है, इसलिये राग-द्वेपषती अवस्था होती है, और यही 
पराधीनता है। 

लोग कहते हैं कि ” पराधीन सपनेहु सुख नाहीं ” किन्तु पराधीनता 
किसे कहते हैं? क्या नौकरी करना या माँ-वापकी आज्ञामें रहना 
पराघीनता है ? पराधीनताकी इतनी तो परिभाषा है नहीं, किन्तु आत्मा 
जो कि ज्ञानानंदकी मूर्ति है, उसमें जो राग-द्वेष पुण्य-पापके भाव होते 
हैं, वही सच्ची पराधीनता है। उस पराधीनतामें सुख नहीं है, इसलिये 
उस दूर करूँ और सुख प्रगट करू-स्वाधीनता प्रगट करूँ, ऐसे भाव 
हुआ करते हैं। इससे सिद्ध होता है कि भीतर आत्मामें स्वाधीन 
स्वभाव भरा हुआ है, उसमेंसे स्वाधीनता प्रगट करूँ । 

कुछ लोग कहा करते हैँ कि क्या हम पराधीन रहेंगे ? इस कथनमें 
दो बातें हैं,-एक तो वह पराधीन है, और दूसरे पराधीनता दूर 
करनेकी शक्ति भीतर विद्यमान है। 


जैसे किसी प्रतिष्ठित परिवारके व्यक्तिके मनमें अनीतिका कोई 
विकल्प आता है तो उसे ऐसा विचार आता है कि भरे! मुझे ऐसा 


२७८ ] [ समयसार प्रयचन : तीतरा मात _ 


विकल्प आया ? में कोन हूँ, मेरा कुदुस्वन्यरिवार पैसा प्रतिछ्चित है 
मुझ जैसे प्रतिष्ठित परिवारके व्यक्तिफो ऐसा सिकल्प नहीं उठना चाहिये, 
मुझे यह विकल्प शोभा नहीं देता, भले दी भराण सछे जायें किशितु 
पारिवारिक प्रतिष्ठाको देखते हुए में ऐसा नहीं कक गा। अंतर यहाँ यह. 
देखना है कि--उसके अनीतिका भाव उठा तो है किस्तु शत ही उप 
दूर करनेका भाव भी विद्यमान है, वह अनीतिके भावको दूर करन>े 
नीतिका भाव सदा रखना चाहता हे। अनीतिके भावके संभव भी 
नींतिका भाव विद्यमान है, और अनीतिका भाव दूर करते समय तथा 
उसके दूर होनेके वाद भी नीतिका भाव विद्यमान है । 


, . इसीप्रकार जिसे अपनी आत्मिक प्रतिष्ठाके स्वभावका जोश हए 
गया है, उसे भी ऐसा लगता है कि बरे | मैं कौन हूँ मैं हि 
भगवानकी जातिका-उनके परिवारका हूँ, मुझमें जो यह राग-ढंव और 
पुष्य-पापके परिणाम होते हैं वे मुझे शोभा नहीं देते। मैं तो अशरीरी 
परमात्माके समान हूँ, जेसे सिद्ध भगवानमें राग-द्वेप नहीं हैं, पर्स हद 
मेरे आत्मामें राग-दवेप नहों हैं, तथापि इस अवस्थामें यह को है 
भरे मुझे यह शोभा देता है? क्‍या मेरे भीतर यह सब होता चाहिये !' 
इत्यादि । है 


अब यहाँ यह देखना हैँ कि--उसके राग-द्वेप होते तो हैं तथापि ; 
वह कहता है कि मुझे यह शोभा नहीं देता, अर्थात्‌ राम-द्वेपके हों . 
समय ही उसे दूर कर देनेका स्वमाव है, उसे दूर करनेका स्वभाव, 
जो सदा स्थायी विद्यमान है, उस ओर जानेपर राग-हेप ईूर होते . 
हैं। राग-देप होते समय भी उन्हें दुर करनेका स्वभाव विद्यमान हैं. 
और राग-द्वेषके दूर हो जानेके बाद भी वह स्वभाव बना हुआ हैं । 
अर्थात्‌ राग-द्ेषको नाश करनेका स्वभाव त्रिकाल विद्यमान है वरयोर्कि 
वह स्वभाव त्रिकालू विद्यमान है, इसलिये यहूं राग-द्वेप नहीं चाहिये, 
यह मुझे शोभा नहीं देते, इन्हें दुर कर दू --ऐसे भाव त्रिकालस्‍्वभावाँ 
अस्तित्वके कारण होते रहते हैं। उस ध्रुव स्वभाव-सामान्य स्वभा, 
पर दृष्टि डालनेसे स्वभावपर्याय प्रगट होती है, किन्तु पर्याय पर दृष्टि 
डालनेसे स्वभावपर्याय प्रगट नहीं होती | पर्याय पर दृष्टि डालनेसे राग 
होते हैं, किन्तु राग-द्वेंप कम .नहीं. होते,.-किन्तु सामान्य - त्रिकाल . एकहप 
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स्वभाव पर दृष्टि डालनेसे, राग-हेप कम होते हैं, ओर निर्षल पर्यात्र 
प्रगट होती हैं। 


सत्‌ वस्तुके भीतर जो वन्धनभाव होता हूँ; वह आत्मभाव नहीं 
हैं। तत्त्व ऐसा नहीं होता जिसमें पर पदार्थकी आवश्यक्ता पड़े। जिसमें 
पर पदार्थकी आवश्यक्ता नहीं होती उसीका नाम जीवन है। परमुखा- 
पेक्षी जीवन भी कोई जीवन है ? स्वतन्त्र जीवन ही सच्चा जीवन हैँ । 
तब स्वतन्त्र जीवन किसे कहा जाये ? जिसमें राग-द्वेपकी पराश्रयताका' 
अंश भी न हो, और जो अपने निजानन्दमें स्थिर रहे वही सच्चा स्वतंत्र 
जीवन कहलाता है। इसलिये पर पदार्थसे स्वयं सर्वेथा भिन्‍न है, ऐसे 
पृथक तत्त्वकी श्रद्धा और ज्ञान करे तो उसमें स्थिरता हो और तभी 
वह स्वतन्त्र सुखी होगा। 


प्रत्येक पदार्थ स्वतन्त्र है, किसी प॒दार्थकी क्रिया दूसरे किसी 
पदार्थके आधीन नहीं है। किन्तु .अज्ञानीको यह अभिमान हो जाता हूँ 
कि यह कारें मैंने किया है। किन्तु यदि विचार करे तो स्पष्टतया ज्ञात 
हो जाये कि तूने परका क्‍या किया हूँ? मात्र जो होता है उसे जाना 
ही तो हैं। कठम॒का लिखनेका स्वभांव हैं, उसे जाना, और फिर जंबं॑ 
उसकी क्रिया होने लगे तव भी जानता हैँ कि इसका यह स्वभाव है, 
उप्ीप्रकार क्रिया हो रही है। बढ़ई जानता है कि कील लकड़ीमें ठुक 
सकती है, पत्थरमें नहीं; सो जिसप्रकार वह जानता है, उसी प्रकार क्रिया 
होती है, सो वह लकड़ीके स्वभावानुसार क्रिया हुई, उसमें वढ़ईने क्या 
किया ? आठ वर्षकी बालिका भी जानती हूँ कि आटेसे रोटी बनती 
हैं, इसप्रकार पहलेसे जाना हे, और फिर जब वह रोटी वनी तब भी 
जाता कि इस आटेमें रोटी वननेका स्वभाव था इसलिये उसमेंसे रोटी 
वनी है| इसप्रकार जो पहले जाना था वही क्रिया होनेके वाद भी जाना, 
तो उसमें उसने क्या किया? यहाँ विचार यह करना हैं कि जो पहले 
जाना था उसीप्रकार क्रिया होत्ती हैँ, इसप्रकारः जाननेवालेके ज्ञानमें 
जाननेकी क्रिया होती हँ। किन्तु संयोगी वस्तुसे मैं अलग हूँ, मेरी. 
क्रिया मुझमें और परकी परमें होती रहती है; जिसे इसका भान नहीं 
होता वह यह मानता है कि जो परके कार्य होते हैं उन्हें मैं करता हैं: 
भपवा वे भेरे द्वारा: होते हैं। इसप्रकार वह अभिमानी होकर. फिरता 
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रहता हूं। किन्तु दे भाई! दस गभाये यातकों भी प्मग, अनन्तकातको 
भूसकों मिदानेवालों यह बाज है। नुगे अभोसक दस व हक 7 
इसलिये पराधीनताक़े ऐसे दुध्ा सहन करता पे दूँ कि जि देशकर 
देसनेवालोंको भी रोना आगगा। इसलिये अब भी समझ ले ! समश- 
नेका यह उत्तम सुगोग प्राप्त हुआ है। 

अउ्यक्तकी छह बातें कहनेके बाद 3 थे, यह कहते ढँँ कि आत्माको 
पहिचाननेका कोई वाद्य निद्ध नहीं है । 

इपभ्कार हुप, रस, गन्ध, स्पर्श, शब्द, संस्थान 5 व्यक्तताका 
अभाव होने पर भी स्वसंवेदनके बलसे स्वयं सदा प्रत्यक्ष होनेसे अनुमान- 
गोचरमात्रताके अभावफे कारण जीवको अलिंग्ग्रहण कहा जाता है । 


आत्मा रूप, रस, गन्ध, और शब्द दृत्यादिसे ज्ञात नहीं 34 
क्योंकि आत्मामें वे भाव नहीं हें। आत्मामें रूप, रस, गन्ध स्पर्श) 
वाणी और किसी प्रकारसे जड़का आकार भी नहीं है । 


5 4 
भरेन:--जब कि आप आत्मामें इन सबका अभाव 80800 है; 
तव फिर आत्मामें है क्या? और आत्मा किससे पकड़ा जाता है: 


उत्तरः--आत्मा स्वसंवेदनके बलसे सदा प्रत्यक्ष है, इसलिये हे 
उसमें चेतनागुुणके द्वारा स्वसंवेदनके बलसे जाना जा सकता है, और 
उसीसे पकड़ा जा सकता है। आत्मा ज्ञानादि अनन्तगुणोंसे भरा हुआ है। 
वह अलिग्रग्रहण है, अर्थात्‌ किसी वाह्य चिन्हसे नहीं पकड़ा जा सकता। 


धुएँसे अग्निका अनुमान किया जाता है, परन्तु आत्मा ता 
अनुमानसे नहीं पकड़ा जा सकता । आत्मा स्वयं स्वतः अपने द्वा 
मत्य्ष अनुभवमें आता है। आत्मा यथार्थतया अनुमानसे अर्थात्‌ सम्यकू- 
शानसे पकड़ा जा सकता है, किन्तु वह विकल्प है, इसलिये परोक्ष है। 


आत्मामें संस्थान नहीं है, अर्थात्‌ आत्मामें जड़का कोई ४220 
नहीं है, किन्तु अपना ही अरूपी आकार है। शरीरादि जड़के आकार 


आत्माकी पहिचान नहीं कराई जा सकती, और वह मन वाणी या 
विकल्पसे पकड़ा या पहिचाना नहीं जा सकता | 


तत्ि-श्न तज्ञानके भेद जैत्माको जाननेके लिये होते हैं, परलतु ऐसे 
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भेद ज्ञानके मात्र सामान्‍य स्वभावमें नहीं हैं, इसलिये ऐसे पर्यायके भेदों 
पर लक्ष देनेसे भी आत्मा नहीं पकड़ा जा सकता। यहाँ तो मात्र 
सामान्य स्वभावकी वात कही है, अंतरंगमें आत्माके अकेले स्वानुभवकी 
वात कही है। 

मति-श्ूत ज्ञानके द्वारा आत्मा यथार्थ निःशंकतया जाना जा 
सकता है किन्तु वह विकल्प सहित है सो परोक्ष है; और स्वानुभव 
है, सो प्रत्यक्ष है। स्वामुभवके समय मति-श्र्‌त ज्ञानके पर्याय-भेद 
विकल्प सहित नहीं होते । मात्र सामान्‍य ज्ञानमें ऐसे भेद लागू नहीं 
पड़ते । जो स्वानुभव है सो एकदेश-प्रत्यक्ष है. परंतु केवलज्ञानीके 
ज्ञानर्मे तो सब संपूर्णतया प्रत्यक्ष है। 

बात्मा अपने अनुभवके निज-रसके बलसे त्रिकाल प्रत्यक्ष है। वह 
स्वयं अपने स्वसंवेदनके बसे ज्ञात होता है। वह शब्द इत्यादि किसी 
वाह्य चिक्मसे नहीं पकड़ा जा सकता, परन्तु अपने अनुभवके वेदनके 
वलसे पकड़ा जाता है। 


आत्माको जाननेके लिये मति-श्र्‌त ज्ञानके द्वारा अनुमान हो 
सकता है, किन्तु वह अनुमान परोक्ष है, अपूर्ण है, अबूरा है। सम्यक- 
ज्ञानके द्वारा किया गया अनुमान अटकल नहीं किन्तु यथातथ्य है, परंतु 
चह परोक्ष है और स्वानुमव प्रत्यक्ष है। चैतन्य भगवानकी अद्भुत 
निधि स्वयं स्वतः अपनेमें पहिचानकर स्थिर होनेसे प्रत्यक्ष ज्ञाव होती 
है। यदि हर्प-शोकके विकारी वेदनकों दूर कर दिया जाये तो आत्मा 
अपने वेदनसे प्रत्यक्ष है। अखण्डानन्द प्रभु स्वयं अपनेसे जाना जा 
सकता है, पकड़ा जा सकता है, और अनुभवमें आ सकता है। अन्य 
किसीसे आत्मा नहीं पकड़ा जा सकता इसलिये वह अलिंगग्रहण है। 


जो जीव अपनेको हर्प-शोकमें सुखी-दुःखी मानते हैं, और उसमें 
अपनेपनकी कल्पना करते हैं वे अपनेको निर्माल्य वस्तु मानते हैं। जिसे 
परवस्तुको देखकर हर्प होता है उसने यह मान रखा है, कि मेरे 
आत्मामें कोई शक्ति नहीं है, शांति नहीं है, इसलिये मुझे परके आधारसे 
सुख प्राप्त करनेकी आवश्यकता होती है। कुछ यह भी तो विचार करना 
चाहिये कि पराश्रय विकार है या अविकार ? सुख है या दुःख ? 
त्तास्तवमें पराश्रयता दुःख है, विकार है। पराश्चयभाव तीनकाऊ 
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जो पराशता सो दस लक्षण, 
निज यज्ञ सो गुर उहिये; 
सात दो आतंग गुण झआगठे, 
पह सुर सोंकर कहिये ? 
भविजन वीर वसने अवलोफों। 
वीर भगवान सर्द प्रभु देवासिदेव सिकालका ज्ञान करके अपनी 
दिव्यध्वनि द्वारा कहते दे कि-जो सब परवश्ञ दें सो दुःखका तक्षप 
है, पराधीनतासे सुल प्राप्त करनेफी बात सब दुःस है, पराधीनता 
दुःखका त्रिकाल अबाधित छद्षण दे। जो आत्माकी शांतिको भुलकर 
यह मानता है कि में सुद्का वेदन करता हैं, वह सब वास्तवमें 
दुःख ही है। | 


स्वयं अपनेको भुलकर बाहरी सोने-चांदी, रुपया-पसा, जरी-छुत 
इत्यादिमें सुख मान रहा है, ओर उसमें संतोपकी साँस लेकर आनंदातु- 
0 रहा है, किन्तु वास्तवमें यह सब दुःख है, उसमें किचित्‌मात्र 
भी सुख नहीं है। जो पराधीनता है सो दुःख है, दुःखका लक्षण हैं, 
ओर जो निजवश हैं सो सुख है। आत्माको परसे निराला जानकर 
उनका अवलम्बन छोड़कर स्वाधीनतासे आत्माका जो आंशिक हा 
होता है, सो स्वसंवेदन है वही आत्माका सुख है, निजवश्ञतामें ही 
उल्च हूं। शरीर, मन, वाणी और शुभाशुभ परिणाम इत्यादि किसी 
भी प्रकारके परावल्‍रूम्बनसे सुख नहीं होता किन्तु वह पराधीनता हैं! 
ऐसी दृष्टिसे स्वरूपमें स्थिर होनेसे स्वभाव-सुख प्रगट होता है। नो 
कि वचनातीत है, ऐसा श्री वीर भगवानने कहा है। 


हे विकारमें सुख नहीं है, वह तो पराधीनता हैं । संसारका शोक 
९ हषे दोनों एक ही जातिके हैं, दोनों चंडालिनीके पुत्र हैं। विभाव- 
रूप विकाररूप चंडालिनीके पुण्य, पाप दो पुत्र हैं। शुभभावमें कपाय 
(होती हैं और अशुभभावमें तीब्र। जैसे चंडालिनोके दो पृत्रमेते 
एकको जन्मसे ही प्राह्मणके घर रख दिया जाये और एक अपने ही घर 
"है तो उन दोनोंमें अन्तर मालूम होने छृगता है, गति वे दोतों 
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चडालिनीके हो पुत्र हैं। इसीप्रकार ब्ुभभावमें कपाय मन्द, और अशुभ- 
भाषमें तीत्र होती हैँ, किन्तु वे दोनों विकार हैं, चण्डालिनीके ही पुत्र 
हैं। उनमेंसे शुभ सुखरूप और अशुभ दुःखहूप कंसे हो सकता है ? 
किसी भी प्रकार नहीं हो सकता; क्योंकि दोनोंमें विकारका ही वेदन 
है। पुण्य और पाप दोनोंका वेदन पराश्नय वेदन है, वह वेदन भगवान 
आत्माके घरका नहीं है, इसलिये वे चण्डालिनीके पृत्र हैं। 


ऐसे पुण्य-पापरहित आत्माका स्वसंवेदन-अनुभव हो सकता है। 
ऐसा आत्मानुभव चतुर्थ-पंचम ग्रुणस्थानमें गृहस्थाश्रममें भी हो सकता है। 
ककेले आत्माका स्वानुभवके द्वारा चौथे-पाँचवें गुणस्थानमें अनुभव किया 
जा सकता है; अनुभवके द्वारा जाना जा सकता है। जिसके छह खण्डका 
राज्य हो, छियानवे हजार ज्ियाँ हों, १६ करोड़ सेना हो, वत्तीसहजार 
मुकुटबद्ध राजा जिस पर चमर ढोरते हों, और सोलह हजार देव 
जिसकी सेवामें रहते हों ऐसे ऋद्धिवान चक्रवरति राजाको भी आत्मा- 
नुभव हो सकता है। 


आचारयदेव कहते हैं कि मत, बाणी, देह और पुण्य-पापके छिलकोंसे 
भी भिन्न आत्मा स्वयं अपने वरूसे जाना जा सकता है, अनुभव किया 
जा सकता है, किन्तु वह क्षण क्षणमें नवीन होनेवाले पुण्य-पापके 
विकल्पोंसे नहीं जाना जा सकता। जैसे सौ टंची सोनेकी आभा देखनी 
हो तो उसमेंसे तावेका भाग निकाल देना चाहिये, इसीप्रकार आत्माके 
शुद्ध स्वभावका अनुभव करना हो तो उसमेंसे पृण्य-पापके विकल्पोंको 
टूर कर देना चाहिये; उसके वाद अनुभव करे तो हो सकता है। 


.. जिन जीवोंकी परपदार्थ पर दृष्टि है, वे आत्मस्वभावकों भला 
नहीं मानते और परमें भछे-बुरेकी कल्पना किया करते हैं कि काली 
चमड़ी अच्छी नहीं है, और गोरी चमड़ी अच्छी लगती है; किन्तु 
शरीरकी चमड़ीको जरा उत्तारकर देख तो पता लगेगा कि भीतर क्‍या 
भरा हुआ है? तू ऐसी चमड़ीसे अपनेको शोभायमान मान रहा है, 
सो यह तेरी बहुत बड़ी मूढ़ता हैं। तुके जब रुपया-पँसा मिलता है 
ता तू उसमें भला मानकर प्रसन्‍्त हो जाता है, किन्तु जो अभी रुपया, 
पैसा मिला है सो वह तो तेरे पूर्वकृत पुण्यका नोट भेज चुका है, उससे 
वाह्ममें स्पया-पैसा दिखाई दे रहा है। अज्ञानी मानता है कि मुझे 
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रुपया मिला और ज्ञानी समझता है कि यह मेरा पूर्वक्ृत पुण्य भेंज 
गया है। एक तो कहता है कि मिछा और दूसरा कहता है कि समाप्त हो 
गया। यदि वर्तमान सम्पत्तिसे तृष्णा कम करे तो पुण्य हो, और झुपये- 
पेंसेके ख्चे करनेमें शुभभाव हों तो पुण्यवन्ध होता है। कुछ छोग 
कहते हैं कि बारंबार पुण्य करते रहेंगे तो अच्छा भव मिलता रहेगा; 
किन्तु ऐसा नहीं होता। एकके बाद दूसरा पुण्य लगातार नहीं होता। 
जैसे चक्‍्कीका पाट घुमता रहता है, उसी प्रकार पुण्यका चक्र घूमकर 
>पचक्र हो जाता है। भगवान आत्मा पुण्यसे शोभित नहीं होता, 
किन्तु स्वयं अपने स्वभावसे शोभित होता है। पुण्यसे आत्मा नहीं जाता 
_ सकता, किन्तु यदि अपने निराले स्वभावकी श्रद्धा करे तो जाना 
जा सकता है। 


भगवान आत्मा स्वयं अपनेसे शोभित हो रहा है। अपनी शोभाके 
लेये पर वस्तुकी किंचितृमात्र आवश्यकता नहीं होती । व्यवहारी जत 
 परपण पहिनकर अपनी शोभा मानते हैं किन्तु इससे चैतन्य आत्माकी 
शोभा नहीं होती। प्रभो ! तेरा ऐसा परावलम्बी स्वभाव नहीं है, ए 
अपनेको पहिचान ! स्वसंवेदनके बलसे तेरा स्वरूप यदा प्रत्यक्ष है। 
वह किसी बाह्य चिन्हसे ज्ञात नहीं होता, इसलिये आत्मा अलिगग्रहृ॥ 
है । _वह मनसे या रागसे ज्ञात नहीं हो सकता किन्तु अपने स्वसंवेदन# 
बरस ज्ञात होता है। 
अपने अनुभवमें आने पर चैतन्य गुणके द्वारा सदा अंतरंगम 
आल न है इसलिये जीब चेतनागुणवाल्ला है। स्वसंवेदनमें जो गैं-ग 
अतीत ही रहा है वह अंतरंगमें प्रकाशमान निराली, चंतत्य जागृत 
गति हैँ, बह स्वयं अनादि अनन्त स्वतःसिद्ध वस्तु है, वह स्ववढ 
हे, इसछिये अपनी ध्वनि आती हे, परन्तु अज्ञानीकी दृष्ठि परपदा4 
पर है, इसछिये बह राममें म-में का अनुभव करता हूं। दे प्रभु! 4 
स्व तिछोफीनाथ हें। ऐसे स्वभावकों भूलकर जहद्दान्‍्तदी ईद 
टडिकर आल मांगता फिर सो यह तो ऐसा है कि कोई सक्रवत 
मंदाराना मियारीड़े बर भील मांगने जाये। 
.. चनन्‍्ब मस्तान आत्मा स्थय मतरमं सदा प्रकाइमान दूं, उतहीं 
डक काडकर गन के पलटी यावता कर्ता मिसारीक यर्दा वाक 
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मांगनेके समान है। दूसरेको अपना न मानकर जो चैतन्य जागृतज्योति 
है, वही मैं हूँ, ऐसे स्वतन्त्र स्वभावका परिचय करके उसमें स्थिर होना 
ही मुक्तिका उपाय है। 


वह चेतनागुण केसा है ? समस्त विश्रतिपत्तियोंका (जीवको अन्य 
प्रकारसे माननेरूप झगड़ोंका ) नाश करनेवाला है। पहले सदा 
प्रकाशमान कहकर अस्तिकी हृष्टिसे बताया भौर अब नाश करनेवाला 
कहकर नास्तिकी दृष्ठिसे वात कही है 


आत्माका चेत्तनागुण सभी झगड़ोंका नाश करनेवाला है, सर्वे 
विभावोंका नाश करनेवाला है। कुछ लोग कहते हैं कि मोक्षमार्ममें 
रागको सहायता है या नहीं ? पुण्यकी सहायता है या नहीं, देहकी 
सहायता है या नहीं, और कपायकी मन्दतासे धर्म होता है या नहीं ? 
ऐसे मोक्षमार्गको अन्य प्रकारसे माननेके सभी झगड़ोंका चेतनाग्रुण 
नाश करनेवाला है। जानने देखनेके अतिरिक्त जो भाव दिखाई देते 
उनका चंतन्यस्वभाव नाश करनेवाला है | चेतनाग्रुण परका अवलंबन 
करनंवाल्ा नहीं है, किन्तु अपना अवरंवन करने वाला है। यह घमेकी 
जीत और पद्धति है मोक्षमार्गकी पद्धति है। 


चेतनागुण सर्व विकारोंका नाशक है, जिसने अपना सर्वेस्व भेदज्ञानी 
जीवोंको सोंप दिया है, अर्थात्‌ धर्मी जीवको ऐसी प्रतीति है कि जो 
यह ज्ञायक है सो वहीं मैं हूँ, अन्य कोई भाव मैं नहीं हूँ, इसप्रकार 
अपने भेदविज्ञानको अपना सर्च॑स्व सोंप दिया है। आनन्दकन्द चैतन्य- 
स्वभाव पर हृष्टि जाने पर मैं उस स्वरूप हूँ, और अन्यभाव मुझमें 
पहे है, इसप्रकार भेदज्ञानके द्वारा अपना स्वंस्व अपनेको सोंप दिया 
हे। अंतरंग भेदज्ञानके विवेकके अतिरिक्त दूसरेको यह खबर नहीं हो 
सकता । इसप्रकार भेदज्ञानीको अपना सर्वस्व सोंप दिया है। चेतना- 
गुण कंसा है यह भेदविज्ञानीके अतिरिक्त अन्य किसीको मारूम नहीं: 
है! भ्रकेता। चैतन्यका निमर स्वभाव अनादि-अनन्त है। चैतन्य प्रकाश: 
अनादि-अनन्त प्र वसस्‍्वरूप है, उस स्वरूपका निर्णय करे कि जो यह 
स्वह्प है सो मैं हे, और राग्र-द्ेप हर्प-शोक इत्यादि जो आकुलितभाव ' 
हैं तो मैं नहीं है। इसप्रकार स्वयं स्व-परका विवेक-करके अपना स्वय* 
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सर्वस्व अपने सम्यकुज्ञानकों सोंप दिया हे। इस गाथाका भाव ह 
है। भगवान त्रिलोकीनाथ तीर्थकरदेवकी निकली हुई दिव्यध्यनि है 
अर्थात्‌ परम्परासे समागत आगममें भगवानकी दिव्यध्वनि है। 
कुन्दाचार्यदेवने बड़ी अद्भुत रचना की है, और उस पर अमृूतसदाः 
चार्यदेवने अत्यन्त सुन्दर विवेचन किया है। 


| और वह चेतनागृुण समस्त छोकाछोकको ग्रसीभूत करके मारो 
अत्यंत तृप्त (सुखी) हो इसप्रकार कभी भी किचित्‌मात्र भी चली 
मान नहीं होता, और इसप्रकार कमी भी न चलने तथा अन्य हे 
असाधारणता होनेसे वह ( असाधारण ) स्वाभवशभूत है। 


हे समस्त लोकालोक आत्माके स्वभावमें ज्ञात हों ऐसा आत्मखभाा 
है। आत्माके ज्ञानमें समस्त छोकालोक समाविष्ट हो जाता है। * 

ज्ञात हो जाता है। यहाँ ग्रासीभूतका अर्थ यह है कि ज्ञानमें वह लोकी- 
20५ ग्रास (कौर ) हो जाता है। जीव अनन्त भवसे अनंत भर्तों 
भावोंको जानता आ रहा है, इसलिये उसका ज्ञान भी अनन्त है। अर 
भवोंमें आत्मा नित्यरूपसे जहाँ जहाँ गया वहाँ अनंत द्रव्य, क्षेत्र, भव, 
भावको जाना, तथापि ज्ञानका अभाव नहीं हुआ। जेसे-इस भवके बच 
पनसे अभी तकके समस्त भावोंको जानता आरहा है, वेथापि कोई 
भार नहीं हुआ; इसीप्रकार अनंत भवके भावोंकों जानता आरहा है 
तो भी कोई भार नहीं हुआ, और ज्ञानका अभाव नहीं हुआ; 
मा ज्ञानके बिलकुल निर्मेल होने पर समस्त लोकाछोकको ए7 ही 
समयमें जान लेनेका उसका स्वभाव है, समस्त लोकाछोक ज्ञानमें 
ग्रासीभूत हो जाता है। अनंतको जानता हुआ भी ज्ञानका अभाव नहीं होती ! 


भरा ज्ञानस्वभाव हे, ऐसी प्रतीति करे तो पूर्ण अवस्था प्रगट ही; 
राग-द्वेषमें न अअके तो पूर्ण अवस्था प्रगट हो, और यदि यह 3 
हैं, यह बुरा हैं-ऐसा मानकर परमें अटक जाये तो समस्त पदार्थोकी 
नहीं जान सकेगा। किन्तु मैं तो मात्र ज्ञाता हूँ, जातना दी गो 
स्वभाव हैं। मैं त्रिकालका ज्ञाता राग-देप रहित हूं, वर्तमानमें भी 
ऐसा ही हूँ--ऐसी दृष्टि करके स्वभावमें स्थिर हुआ कि वहाँ स्वभाव 
अत्यंत तृप्तरूपसे सुखका रंग चढ़ गया। जहाँ परावलम्बी भाव छूट: 
स्वावलम्वी भाव प्रगट हुआ कि यहाँ अत्यंत्त तृप्त हो गया। 
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है भाई ! तेरे आत्माका यहु काल अच्छा और यह काल बुरा है, 
ऐसा स्वभाव नहीं है, किन्तु तू मात्र ज्ञाता ही है। तीनकाल और 
तीनलोकको जाननेका तेरा स्वभाव झक्तिवान है। जानने-देखनेमें तुप्त 
होने पर कभी भी अंशमात्र भी चलायमान नहीं होता, ऐसा तेरा 
स्वभाव है, त्रिकालकों जाननेवाला ज्ञान अत्यंत तृप्त है, वह अपने 
स्वभावसे कभी भी चलायमान नहीं होता । 


जहाँ मनुष्य खा-पीकर तृप्त होकर बैठे हों उन्हें जगतके जीव 
तृप्त मानते हैं। चारों ओरकी अनुकूलताओंको देखकर लोग तृप्तिका 
अनुभव करते हैँ, और पर्व-पावन पर सुन्दर वस्त्राभूषण पहिनकर तथा 
विविध प्रकारके व्यंजन उड़ाकर सुख और तृप्ति मानते हैं, परन्तु वह 
सच्ची तृप्ति नहीं है। 


आत्माका जानने-देखनेका स्वभाव है, यदि उसमें स्थिर हो जाये 
तो ऐसी तृप्ति हो कि फिर कभी चलायमान न हो, और सुखका ऐसा 
रंग चढ़े कि फिर कभो न उत्तरे। मोहका रंग तो आकुलतामय है, 
और यह स्वभावका रंग परम सुखमय है। मोहका रंग नाशवान है 
और चंतन्य स्वभावका रंग अविनाशी है। ज्ञाता-हछटामें ऐसा तृप्त हो 
जाता हुँ कि फिर कदापि चछायमान नहीं होता। इसप्रकार चलायमान 
न होनेसे अन्य पदार्थोके साथ साधारणतया विभक्त नहीं है, परन्तु अन्य 
पदार्थसि असाधारण अर्थात्‌ विशज्येप है। अन्य पदार्थसे चलायमान नहीं 
होता, अन्य पदार्थसे साधारण नहीं है, अन्य पदार्थमें विभक्त नहीं है; 
इसलिये असाधारण है, और इसलिये स्वभावभूत है। जबतक ऐसे 
आत्माके स्वभावकी श्रद्धा न हो तव तक सतुसमागम करके समझनेका 
भयास करना चाहिये । वस्तुस्वभाव अचलायमान हूँ, ऐसे वस्तुस्वभावकी 
श्रद्धा हो तो फिर स्थिरताका प्रयत्न अवश्य हो, और पूर्ण स्थिरता 
होने पर अवश्यमेव मुक्ति प्राप्त हो जाये। 


. . जीव ऐसा चंतन्यरूप परमार्थस्वरूप है; जिसका प्रकाश निर्मल 
है एपा यह भगवान आत्मा इस लोकमें एक टंकोत्कीर्ण भिन्न ज्योति- 
हूप विराजमान है। 


इस लोकमें आत्मा बक्तिसे भगवान है। सम्यकदर्शन होनेपर 
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बार तो प्रवेश कर। बाहरके छोटे-बड़े होनेके भावोंकों छोड़कर, राग- 
हेपको मूलसे नष्ट कर, भगवान आत्मामें एक बार तो प्रवेश कर | अभी 
तक परमें लगा हुआ था, और परमें अवगाह्न कर रहा था सो उसे 
छोड़कर ज्ञानमात्र आत्मामें अवगाहन कर। जगतके ऊपर प्रवर्तमान 
अर्वात्‌ तीवछोकक्रे समस्त पदार्थेक्रे समुहसे भिन्‍ने तरता हुआ ज्ञान 
करनेवाला, अविनाक्षी भगवान आत्मा है, उसका अभ्यास करो! जंसे 
पानीमं डाछा हुआ तेल उसके ऊपर ही ऊपर तेरता है, इसीप्रकार 
तेरा आत्मस्वभाव राग-द्वेप और जगतके समस्त पदार्थके ऊपर तैर 
रहा हैं। वह सबका ज्ञान करनेवाला (ज्ञाता ) है; कितु किसीमें मिल 
जानेवाला नहीं है। ऐसे एक अविनाशी चेतन्यका चैतन्यमें ही अभ्यास 
करो, अर्थात्‌ उसका साक्षात्‌ अनुभव करो । यही सुखका उपाय है। 
सभी भव्यात्मा इस सुखस्वभाव और परसे भिसत भगवान आत्माका 
ही अनुभव करो ! ऐसा अनुभव-अम्यास करनेका ही उपदेश है। 


चितृशक्तिसे अन्य जो भाव हैं वे अपने नहीं, किन्तु पुदुगल द्रव्य 
संवंधी हैं। संसारी जीवोंने परद्रव्यकों अपना मानकर व्यर्थ ही घूरोंको 
उबड़ा है। जैसे कोई साँड घुरे पर जाकर उसे अपने मस्तकसे छिल्न- 
भिन्न करता है; यदि वह दीवारमें अपना मस्तक मारे तो दीवार नहीं 
हट सकती इसलिये घूरेमें मस्तक मारता है, और मानता है कि मैं 
जीत गया; इसीप्रकार जगतके प्राणी अपने अंतरंगमें विद्यमान अनंत 
वीयंको न पहिचानकर जगतके नाशवान पदाथोमें ममत्व करके हर्प॑ 
मानते हूँ कि मैं जीत गया। कित्र-हे भाई! तू उप्तमें क्या जीता ? 
पूरे तो मात्र घूरेको ही उसेड़ा है, साँस्रारिक वेभव सब पुण्य-प्रापके 
हैए है, उनमें व्यर्थ ही मस्तक मारकर वड़प्पन मान रहा है, किन्तु 

तरा स्वरूप नहीं है बह तो पुदुगल द्रव्यका स्वरूप है। 


अब आगे छह गायाओंमें २९ वातें कही गई हैं। आत्मा उत्त 
सेशक्ष अलग बताया गया है। उन २९ बातोंका जो घूरा है, वह आत्मामें 
नह हैं, यह आगे कहा जायेगा। उन गाथाओंके सूचकरूपमें यह कलश- 
रुप रोक कहते हैंः-- 
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जीवस्स णत्यि रागो णवि दोसो णेव विज्जदे मोहो । 
णो पच्चया ण कम्म णोकम्म चावि से णत्यि ॥ ५१ ॥ 
जीवस्स णत्यि बग्गों ण वग्गणा णेव फड़ढया केई । 
णो अज्ञपड्टाणा णेव ये अशुमायठाणाणि ॥ ५२ ॥ 
जीवस्स णत्यि केई जोयड्ााणा ण बंबठाणा वा । 
णेव य उदयट्टाणा ण॑ मग्गणड्डाणया केई ॥५३॥ 
णो विदिबंधड्ाणा जीवस्स ण संकिलेसठाणा वा। 
णेव विसोहिड्ठाणा णो संजमलद्धिठणा वा ॥ ५४ ॥ 
णेव य जीवड्डाणा ण शुणड्ञाणा य अत्यि जीवस्स | 
जेण दु एदे सब्वे पुर्णलदव्वस्स परिणामा ॥ ५५॥ 
अर्थ:--जीवमें वर्ण नहीं है, गन्ध भी नहीं है, रस भी नहीं है, 
स्पर्श भी नहीं है, रूप भी नहीं है, शरीर भी नहीं है, संस्थान भी 
नहीं है, संहनन भी नहीं है; जीवके राग भी नहीं है, द्वेप भी नहीं 
है, मोह भी विद्यमान नहीं है, प्रत्यय (आख्रव ) भी नहीं हैं, कर्म भी 
नहीं हैं, और नोकर्म भी उसके नहीं हैं। जीवके वर्ग नहीं हैं, वर्गणा 
नहीं हैं, कोई स्पद्ध क भी नहीं हैं, अध्यात्मस्थाव भी नहीं हैं, और 
अनुभागस्थान भी नहीं हैं; जीवके कोई योगस्थान भी नहीं हैं अथवा 
बन्धस्थान भी नहीं हैं, और उद्यस्थान भी नहीं हैं, कोई मार्गणास्थान 
भी नहीं हैं, जीवके स्थितिबन्धस्थान भी नहीं हैं, अथवा संक्लेशस्थान 
भी नहीं हैं, विशुद्धस्थान भी नहीं हैं, अथवा संयमलब्धिस्थान भी नहीं 
हैं; और जीवके जीवस्थान भी नहीं हैं, अथवा गरुणस्थान भी नहीं हैं, 
क्योंकि ये सभी पुदुगल द्रव्यके परिणाम हैं। 
जो काला, पीला, हरा, छाल, सफेद वर्ण है, सो सब जीवक नहीं हैं 
क्योंकि वे सभी पुदगल द्रव्यके परिणाममय होनेसे अपनी अनुभूतिसे 
भिन्न हैं। भगवान आत्मामें किसी भी प्रकारका काछा, पीला, हरा, सफेद 
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हैं, पांचों शरीरोंका कर्ता आत्मा नहीं है। शरीरकी क्रियासे आत्मामें 
धर्म हो ऐसा नहीं है। शरीर त्रिकालमें भी आत्माकी सहायता नहीं 
करता। तेरी मुक्तिका मार्ग तुझमें ही विद्यमान है, किसी वाह्म या 
परकी शरण लेनेकी आवश्यक्ता नहीं है। उसकी ही श्रद्धा कर, यही 
मुक्तिका मांग है। 

आज बूतनवपं प्रारम्भ हो रहा है। अब समयसारका सुप्रभात 
नामक कछृश कहते हैँ:--- 

( वसंततिलूका ) 
चित्पिड्वंडिमविछासिविकासहासः 
शुद्धपकाशभरनिर्भ रसुप्रभात: । 
आनंदसु स्थितसदास्खलितेकरूप- 
स्तस्पेव चायमुदयत्यचलाचिरात्मा ॥ २६८ ॥ 


बर्वे:-जो चंतन्यपिंडके निर्गेछ विछासके विकासरूपसे खिलता 
है, ( चंतन्यपु जके अत्यन्त विकासका होना ही जिसका विकसित 
होना है, ) जो शुद्ध प्रकाशकी अतिशयताके कारण सुप्रभात समान है, 
जिसका सदा आननन्‍्दमें सुस्थित, अस्खछित एकरूप है और जिसकी 
अचल ज्योति है-ऐसा यह आत्मा उसीके उदित होता है,--जो पुरुष 
वक्त सोतिस इस भूमिकाका आश्रय छेता है। 

सुप्रभात बर्थातव्‌ केवलज्ञानका प्रकाश | जो केवलज्ञानका प्रकाश 
आत्मामें उदित हुआ वह कभी अस्त नहीं होता उसे सुप्रभात कहते 
है। प्रभात तो वहुतसे उदित होते हैं, किन्तु जिस प्रभातके उदित - 
देन आत्माका प्रकाश हो और वह कभी अस्त न हो, वही वास्तविक 
उंपभात है। संत्तारका सुर्य तो प्रात:काल उदय होता है, और सायंकारू 
दस्त हो जाता है, किन्तु इस -आत्माका केवलज्ञान सूर्य उदय हुआ सो 
हुआ फिर कमी अस्त नहीं होता, उसको सुप्रभात कहते हैं, इसीका 
वास उच्चा प्रभात उदित हुआ कहलाता है। 
.  जआत्मप्रतीतिसे अपने पुरुपार्थके द्वारा केवलज्नान प्राप्त कराये 
पी सुमंगछ है। निर्मल सम्यकृुदर्शन, निर्मेल सम्प्रकज्ञान और निर्मल. . 
पस्यकुचारित्र गुणकी निर्मल पर्याय प्रगट हो सो पवित्र पर्याय है, पवित्र - 
पद है। उस पविन्न पर्यायके प्रगठ होने पर राग-द्वेषकी जंपविन्न 


३०६ ] [' समयसार प्रवचन ; तीसरा मार्ष' 


पर्यायका नाश होता है सो मंगल है। आत्मामें तीनकाल और तीन- ह 
लोकमें भी रागका एक अंशमान्र भी नहीं है, ऐसी प्रतीति केवेलज्ञान' 
प्राप्त कराती है। जो राग-द्वेपको गला दे और केवलज्ञान प्रीप्त कराये 
सो ऐसा सम्यकज्ञान स्वयं मांगलिक है। - ' 


इस कलशमें आचार्यदेवने सुप्रभातका वर्णन किया है। इसमें चार 
बातें कही हैं। अनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन, अंनन्‍्तआनन्द और' अनन्तवीर्य 
“+यह अनन्तचतुष्टय प्रगट हो, सो यही सुप्रभातः मंगल है। 


जब भगवानके अनन्तचतुष्टय प्रगट होता है, तब समस्त छोकमें 
प्रकाश होता है, नारकी जीवोंको भी दो घड़ीके लिये शांति हो जाती 
है। जब तीर्थंकरदेव केवलज्ञान प्राप्त करते हैं, उस समय जगतके .. 
जीवोंके साताका उदय होता है, ऐसा निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है| * 
अनन्तचतुष्टय स्वयं प्रगट करते हैं और अपने पुरुषार्थके द्वारा स्वयं 
ही कल्याणपदको प्राप्त करते हैं उसीके साथ तीर्थंकरदेवके ऐसे सर्वोत्कृष् 
पुण्यका योग होता है, कि जिससे जिन्हें आत्मस्वरूपकी खबर नहीं है.' 
उन जीवोंके भी असाता दूर होकर दो घड़ोके लिये साता हो जाती 
है, उन जीवोंके पुण्योदयका और तीर्थंकर भगवानेके केवलज्ञानके 
साथके सर्वोत्कृष्ट पुण्यातिशयका निमित्त-नेमित्तिक संबंध है। समस्त 
लोकमें प्रकाश होनेकी परमाणुओंकी योग्यताका और भगवानके केवल- _ 
ज्ञानके समयके पुण्यातिशयका निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध होता है। 


प्रत्येक आत्मा अनन्तज्ञानसे परिपूर्ण हैं, स्वयं ही अनन्तज्ञानंसे . 
परिपूर्ण है ।-ऐसे आत्माकी स्वयं प्रतीति करे और ज्ञान करे तो- उसे 
अनुक्रमसे स्वरूपस्थिरता ( चारित्र ) होकर राग-द्वेषका सर्वेधा अभाव 
होता है। ज्ञान स्वयं समाधानस्वरूप है। ज्ञान चाहे जैसे संयोगोंका, 
समाधान करता है और निष्कर्ष निकालता है। वह ज्ञान' स्वरूपमें 
स्थिर हुआ कि राग नष्ट हो जाता है, यह चारित्र अंवरंगकी क्रियां है। 


अनुकूलता या प्रतिकूछताके संयोग तो ज्योंके त्यों बने रहते हैं : 
किन्तु ज्ञाता ऐसा समाधान करता है कि मैं तो ज्ञानस्वरूप हूँ; जानना 

ही मेरा स्वभाव है, यह संयोग मुझ ज्ञायककों कोई सुख-दुःख नहीं . 

दे सकते। ऐसा करनेसे राग-द्ेघका अभाव और शांति होती है, क्योंकि , 
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ज्ञान स्वयं हो शांतिस्वरूप है। ज्ञान ज्ञानमें रहकर समाधान करता 
है, तब शांति साथमें ही आती है। 


यदि ज्ञान समाधान न करे तो राग-द्वेपकी कल्पना करता है कि 
पह संयोग मुझे दुःख या सुख देते हैं, इस प्रकार अन्य पर हृष्टि रखकर 
'सुख-दुः:ज़की कल्पना किया करता हैं। ज्ञान या तो समाधान करता 
'है या.राग-द्वेपकी कल्पना करता है; इसके अतिरिक्त ज्ञान दूसरा कुछ 
भी नहीं करता 
ज्ञान समाधान करके अपनेमें स्थिर हो सो यही ज्ञानकी क्रिया है, 
शान परकी क्रिया नहों कर सकता । वह स्वयं समझता है कि में एक 
-नातास्वहृप ही हूँ । जाननेवालेका अर्थ है ज्ञान; ज्ञान स्वयं दुःख स्वरूप 
नहीं होता । यदि ज्ञान स्वयं दुःखरूप हो तो फिर दुःखको दूर करनेका 
'जपाव्न ही कहाँ रहा । अर्थात्‌ ज्ञान स्वयं समाधान पुर्वक राग-हेपमें 
युक्त न हो सो यही चारित्र है, और यही ज्ञानकी क्रिया है, तथा यही 
ज्ञान और क्रिपाका समन्वय (मेल ) है; यही स्याद्वाद है। 


अन्तर ज्ञानकी स्थिरता रूप क्रिया ही चारित्र है, जडकी .क्रियासे 
चारित्र नहीं होता । चारित्र आत्माका ग्रुण है, इसछिये आत्माका गुण 
'पेतन्यकी क्रियासे प्रगट होगा, कि जड़की क्रियासे ? जड़की क्रियासे 
'जात्माका चारित्र तीवकाल तीनलछोकमें प्रगट नहीं हो सकता | 


जो पुरुष इस भूमिकाका आश्रय लेते हैं, और जो उपरोक्तानुसार 
यान तथा चारित्रकी मंत्री जेसी कही गईं उसे यथावत्‌ समझते हैं, 
उन्हींके चंंतन्यपिडिका निरगंल विछसित, विकास होता- है। 


वस्तु, वस्तुका ग्रुण.और वस्तुकी कारणरूप पर्याय--जो- तीनों 
काल अप्रगट शक्तिख्प है वह अनादि अनन्त निर्म है; तीनों मिलकर 
'अखण्ड. एक वस्तु है। इसप्रकार दृष्टिका.विपय: पहले किया था,.जिसके 
फलस्वरूप केवलज्ञानीके अनन्त दर्शन प्रगट हुआ | इस: कलझमें. पहले 
'रनकी, वात कही है, इसीमें केवली भगवानके अनन्तचतुष्टयका भी 
समावेश है। ु 

धर्मास्तिकाय-उसका गुण, और उसकी पर्याय, त्रिकाल निर्मल हैं 
इदीप्रकार -ैं श्री. द्रव्य-गुण-सय्यायसेः परिपूर्ण वस्तु हूँ.) आत्मा . वस्तु, 
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उसके ज्ञानादि गुण, और उसकी कारणपर्याय, त्रिकाल निर्मल है। 
आत्मा द्रव्य-गुण-पर्यायसे अनादि अनन्त परिषूर्ण वस्तु है; उसमें विकार 
नहीं है, शरीर नहीं है, पुण्य नहीं है, पाप नहीं है, अनन्त ग्रुणका पिंड 
आत्मा पवित्र है, उसकी श्रद्धाके बलसे अनन्तदशेन प्रगट होता है। 


यह सुप्रभात मांगलिक हूँ; श्रीमद्‌ राजचन्द्रजीने भी कहा है कि 
रात्रि व्यतीत हो गई प्रभात हुआ निद्रासे जागृत हुए, अब मोह-निद्रा 
टालनेका प्रयत्न करो। निद्रासे मुक्त होनेके लिये भाव .निद्राकों दूर 
करनेका प्रयत्न करो। भाव रात्रि दुर होकर आत्माका प्रकाश हो 
ऐसा प्रयत्न करो। 


आचार्यंदेव कहते हैं कि पहले आत्माका विश्वास जमना चाहिये। 
जैसे परमें विश्वास जमा रखा है, उसीप्रकार प्रतीतिके विषयमें आनेवाले 
अखण्ड आत्माका बिश्वास करे तो उसके फलस्वरूप अनन्तदरश॑न प्राप्त हो। 


इस कलशमें आचार्यदेवने कहा हे कि-चंतन्‍्य पिंडके निरर्गेल, 
विलसित, विकासरूप जो खिलता है, अर्थात्‌ जिसने अखण्ड चेतन्यको 
प्रतीतिमें लिया, उसे निरगंल अर्थात्‌ वीचमें कोई रुकावट या विध्न 
नहीं हैं; जिस स्वरूपको प्रतीतिमें लिया हूँ, ज्ञानमें लिया है, .उस 
स्वरूपको अब निविध्नतया पूर्ण करेगा, केवलज्ञान प्रगंट करेगा, उसे 
बीचमें कहीं कोई विघ्त है ही नहीं। अनन्तकालसे जो परावलम्बी- 
हृष्ठटिथी उसे स्वावरूम्बी किया, स्वाश्रय. किया, उससे अनन्तदर्शनका 
प्रकाश प्रगट होगा । 


जैसे सू्यंके प्रकाशसे कमछकी कली खिल उठती हैँ उसी प्रकार 
सम्यक्‌ प्रतीतिसे अखण्ड आत्माका विषय किया सो उस प्रतीतिके बलसे 
अनन्त दर्शन विकसित होता हैँ-खिल उठता है। प्रतीति होनेके 
पश्चात्‌ आत्माकी अनन्त शक्ति प्रगट होते होते पूर्णतया प्रकाशित हो 
जाती हूँ । वह आत्माका सादि-अनन्त सम्पूर्ण विकास है। 


इसके बाद कहा हैँ कि शुद्ध प्रकाशकी अतिशयताकी - लेकर वह 
सुप्रभात समान हूँ | पहले दर्शनको लिया है, और फिर ज्ञानको लिया 
हैं। चेतन्यप्रकाश जगमग-जगमग करता हुआ प्रकाशित होता है। सूर्यको 
न तो अपने प्रकाशकों खबर होती हैँ, और न दुसरेके प्रकाशकी:- किन्तु 
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चंतन्य ज्ञान प्रकाशकों जानता है और अन्य-सूर्यादिके प्रकाशकों जानता 
है। सर्व प्रकाशका प्रकाशक आत्मा स्वयं है। 


जिसने सत्समागमसे सम्यकज्ञानके द्वारा आत्माकी भूमिकाका 
आश्रय लिया है। उसके निर्मल केवलज्नान प्रकाशका सुप्रभात खिल 
उठता है। जहाँ सम्यकज्ञानने आत्मभूमिकाका आश्रय लिया वहाँ 
सुप्रभात विकसित हो गया, और क्रमश: उसमें पुरुपार्थसे बढ़ते-बढ़ते 
सम्पूर्ण केवलज्ञान प्रकाश विस्तरित हो जाता है, वह सादि-अनन्त 
सुप्रभात है। उस सुप्रभातका कभी भी नाश नहीं होता। आजसे 
लगभग एक हजार वर्ष पूर्व श्री अमृतचन्द्राचाय देवने इस सुप्रभात 
केलशको रचना की थी। 


जिसका आनन्दमें सुस्थित सदा अस्खलित एकरूप है ऐसे आनन्द 
स्वरूप आत्माको छक्षमें लिया, उसकी प्रतीति की और उसमें स्थिर 
हुआ कि केवलज्ञान प्रगट हो जाता है। 


भात्म स्वरूपको श्रद्धा को, ज्ञान किया और उसमें स्थिर हुआ, सो 
वनन्त आनन्द प्रगट हो गया, अनन्त स्वचतुष्टय प्रगट हो गया, उमप्तमें 
कोई किसी प्रकारका विध्न नहीं कर सकता । जहाँ अपने स्व-स्वभावका 
बाश्षय किया कि वहाँ अनन्त आनन्द प्रगट हो गया । वह आनन्द सदा 
बस्खछित है, एकरूप है | वाह्यानन्द सदा एकरूप नहीं है, वह ग्रतिक्षण 
बदलता रहता है, नष्ट हो जाता है, विकारी है, और आकुलतामय है । 


, चैतन्यके अखण्ड स्वभावका अवरूम्बन करके जो आनन्द प्रगट 
हुआ वह अनन्त कार तक रहनेवाला है, वह कभी ने बदलनेवाला 
सदा एकहूप है, निराकुल, निविकार, अस्खलित है, जो अंतरंग 
' स्वभावमें था वही प्रगट हुआ है, और जो अस्खलित आनन्द प्रगट 
हुआ है वही सच्चा सुप्रभात है। 


जो आत्मज्योति प्रमट हुई है, वह अचल है, उस केवलज्ञान 
ज्योत्तिका कभी नाश नहीं होता । जैसे रत्तदीपककों ज्योति पवनके 
झोकेसे कभी नहीं हिलती उसीप्रकार जो आत्मज्योति प्रगट हुई है, वह 
' सैंदा अकृम्प रहती: है। अग्नि, दीपककी ज्योति हवासे वुझ- जाती 
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ः है, परच्तु -आत्मज्योति प्रयंट. होने पर न तो हिलती है, न वुझती 
है, वह सदा अचल है हे 


महासंवर्तक वायुसे भी मेरुपर्यत नहीं हिलता, इसी प्रकार जिसने 
आत्माका आश्रय ग्रहण करके मेरुकी भाँति अचल केबठुज्ञान-ज्योति 
'प्रगट की है, वह किसी भी प्रवलतम कारणसे चलायमान नहीं होती 
'बेयोंकि वह अनन्त वलको लेकर प्रगट हुई है। इस कथनमें बलका 
निरूपण किया है। 


आत्माका आश्रय लेनेसे अचल ज्योति प्रगट होती है,-उदग्रको 
प्राप्त होती है। वह आत्मा उदित हुआ सो हुआ, वह फिर अस्त नहीं 
होला। आत्म-प्रतोति करके उदित होनेवाला सुप्रभात है। आत्म- 
प्रतीतिके 'प्रमट होने पर उसमेंसे केवलज्ञान अवश्य प्रगट होता है। 
जहाँ वह वे वलज्योति प्रगट हुई सो वह सुप्रभात है। 


सम्यक्दर्शन होने पर आनन्द ग्रुणकी आंशिक पर्याय प्रगट होती 
है, और चारिन्नके होने पर विशेष प्रगट होती है। आनन्द गुण तो 
'सुखगुणरूप ही है, कितु वह सुखगुणकी पर्याय सम्यकदर्शव. होने पर 
'प्रगट होती है और चारित्रके होनेपर भी प्रगट होती है। .आत्माका 
वयथार्थ परिचय करके, उसकी प्रतीति करके, स्थिर होनेसे अनंतानुवन्धी 
कथषायके दूर ,होने पर आंशिक स्वरूपाचरण चारित्र प्रगट होता है। 
“भात्मा अनंतग्रुणोंका पिंड. है उसमें वारंवार छक्ष करके स्थिर होनेसे 
विद्येष स्वरूपरमणताके प्रगट होनेसे, पाँचवाँ, छट्टा और सातवाँ ग्रुण- 
स्थान प्रगट होता है, और क्रमश: आगे बढ़ते-बढ़ते केवलज्ञानज्योति 
-प्रगट होती है, उस समय आत्माकी 'पर्यायमें जो संपूर्णतेया आनंद अगट 
होता है, 'सो वही सच्चा सुप्रभात है। 


कंवलज्ञानकी ज्योतिको लेकर आत्मा उदित होता है, बह केवलू- 
जानज्योति आत्माकी प्रतीतिसे प्रगट होती है। सत्‌-समाग्मर्क बिना 
और -आत्मविचास्के बिना केवलज्ञानका उदय नहीं हो सकता; और 
आत्मप्रतीतिके बिना केवलज्ञानका उदय नहीं होता । और जब केवल- 
ज्ञानका उदय होता हैँ सो वह सुप्रभात हुँ। पद्मनंदि पंचविशतिकामें 
"भी ससुप्रभातका एक अधिकार हूँ, उसकी पहली. गाथा इसप्रकार. हँ-+ 
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निरशेपाचरणद्यस्थिति निशाप्रान्तेन्तरायक्षयो ',. : «४7 


घोते मोहुझते गते च सहसा निद्राभरे दूरत: । 
सम्पस्तानहृक्षियुग्ममभितो विस्फारितं यत्र त ह 
ल्‍्लब्धं यरिह सुप्रभातमचलं तेम्यो यतिभ्यो तमः ॥ १॥ 


| 


अर्व:--शेनों निःशेपावरण, आर्थात्‌ ज्ञानावरण और दर्शनावरणकी 


जो स्थिति है, सो वह रात्रि है, उसका तथा अंतरायकर्मका नाश होने ” 


पर प्रकाश होनेसे और मोहनीयकरमके ढारा होलेवाली निद्राके भारसे 


शीक्ष ही दूर होनेसे, जो सुप्रभातमें सम्यक्दर्शन और सम्यकज्ञानरखूपी,; ; 
दोनों नेत्र उन्‍्मीलित हुए (खुले ) उस अचल सुप्रभातको जिन. मुनियोंतरे, 


ै 


प्राप्त कर लिया है, उन मुनियोंके प्रति हमारा नमस्कार हैं। :,.. : 
रात्रिका अंत होने पर प्रभात उदित होता है, इसीप्रकार भगवान” 


आत्मा निर्मल ज्ञान-दर्शनमय है, उसमें: दर्शनावरण, ज्ञानावरणझूपी 
सत्रिके अंधकारका जिसने अंत किया है, और स्वयं चैतन्यज्ञान 


स्वभावको प्रगट करके उस आवरणको हटा कर सूर्योदिय क्रिया हैं, « 


वह सुप्रभात हैं। ; | 


. जंसे एक ओरसे जछते हुए कंडेको किसी ट्ोकरीसे ढेंक दिया जाये 
तो वास्तवमें वह: अग्नि ढेंकी नहीं है, किन्तु उस ठोकरी तक उसकी लौ 
नहीं पहुँचती, इसलिये वह ढेँकी हुई कहलाती है, वास्तवमें तो वह्‌ 
अस्नि- ढेंकी नहीं-है, इसलिये वह घीरे धीरे वढ़ती जाती है। और 


सारा कंडा -प्रज्यलित होकर वह टोकरी भी जल जाती है। इसीप्रकार # 


कक 


आत्माका संपूर्ण स्वभाव प्रगट नहीं हुआ, किन्तु संपूर्ण स्वभावकी प्रतीति. ,« 
हुई- हैं, जिससे- उसका एक कोना प्रगठ हुआ कंहछाता है। इसभ्रकार ८ 


चैतन्यका अल्प प्रकाश प्रगट, होने पर उसमें एकाग्रता करके संपूर्ण 4 


प्रकाश या ज्वाला प्रगठ होने पर ज्ञानावरणीय आदि कर्म भस्म हो जते हैं 4. 


जब तक आत्मा जागृत नहीं हुआ, तव तक निमित्त रूपसे आवेरंण 


कहछाता है, वास्तवर्में कर्मीने उसे हीन नहीं किया हैँ किन्तु स्वयं अपती 


शक्तिको स्वीकार नंहीं किया इसलिये स्वयं अपना परिणमन कम कर रखा. . * 


हैं, कितुं जेब चेतत्यका जाज्वल्यमान प्रकाश प्रगट होता है, - तब ज्ञाना- 
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नमस्कार करता है, और अपनेको धन्य धन्य मानता है। इसमें 
अभिमान नहीं, किन्तु अपने आत्माके स्वभावका अपूर्ब महात्म्य है, 
ओर पूर्ण दशा प्रगट करनेकी भावना है, इसलिये स्वाभाविक नमस्कार 
हो जाता है। अपने स्वभावकी पर्याय प्रगट हुई सो उसे घन्य धन्य 
कहता है। ु 
धर्म जिनेश्वर गाऊँ रंग शु, 
भंग न पड़शो हो प्रीत जिनेश्वर, 
वीजो मनमन्दिर आणु' नहिं, 
ओ अम कुलवट रीत जिनेश्वर ॥ धर्म० ॥ 


आनन्दघनजी महाराज पधर्मजिनेश्वर भगवानके ग्रुणयान करते 
हुए अपने आत्माके ही ग्ुणयान कर रहे हैं, अपने आत्मस्वभावका हो 
स्तवन कर रहे हैं। वाहरसे तो धर्मंताथ भगवानकी स्तुति कर रहे हैं 
किन्तु भीतरसे धर्ममूरति-स्वयं अपने आत्माकी स्तुति करते हैं। 


है धर्ममूति ! जिसमें अपार गुण भरे हुए हैं, ऐसे आत्माके ग्रुण- 
गान रुचि रंग पूर्वक गानेके लिये तत्पर हुआ हूँ, है बीतराग : हैं 
आत्मच्‌ ! तेरी प्रीत, तेरी रुचि और तेरी प्रतीतिमें जो मैं आत्माके 
गुणगान करने निकला हूँ उसमें भंग न पड़े-विध्न न आये, त्रिकालमें 
भी कोई बाधा न आये, है जिनेन्द्र ! चिदानन्द आत्मा! तेरी जो प्रीति 
हुई है, उसमें भंग न पड़े। 


यहाँ मात्र प्रीति-मंगकी भावना ही नहीं की है, किन्तु साथ ही 
महान उत्तरदायित्व स्वीकार किया है कि- वीजो मन मंदिर आगणू 
नहिं.' अर्थात्‌ अपने मनमंदिरमें किसी दूसरे-कुग्रुरु, कुदेव, कुधर्मको 
नहीं आने दूंगा। अर्थात्‌ अपने स्वभावकी प्रतीतिमें उनका आदर नहीं 
होने दूँगा, वह गरुणकी प्रीतिमें जागृत होकर उठा है, और कहता है 
कि मात्र चैतन्यके अतिरिक्त पुण्य-पाप, स्ली-कुठुम्बादिके पर भावोंकों 
अपनेमें नहीं आने दूँगा, पर पदार्थका आदर नहीं होने दूगा। ईर्से 
संपूर्ण उत्तरदायित्वके साथ कहता हुँ कि हे जिनेन्द्र ! आपकी प्रीतिमें 
ओर मेरे आत्मस्वभावमें कोई भंग न पड़े। हे भगवान ! आत्मार्क 
ब्रनुमोदनमें दूसरेका आदर नहीं हो सकृता। हे नाथ! जो भांतरिक 
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कि वस्धमोंज्षपतपाततिमिस्परभा - 
निद्योदय: परमय स्फुरु न्‍भा।:॥ २६६ ॥। 


अर्थ:--जिसका तेज स्गाद्‌ के दारा जगागगज्जगमग ढठश्या 
हुआ प्रदीघ्त हुआ है, ओर जो जय स्वभावरूग सं्दिमामय भर्निप्रकाद 
मुझमें उदित हुआ है, वहा बन्ध मोक्ष मार्गम पडनवाऊे अन्य भागों 
मुझे क्या प्रयोजन हुं? जिसका निल्योदग रहता हे, ऐसा यह ( अगस्त 
चतुप्टमहूप ) केवल स्वभाव हो मुझमें स्फुरायमान हो । 


स्याइवादके द्वारा अर्थात्‌ आत्मा अपनी अपेक्षासे है ओर गा! 
अपेक्षासे ( शरीर, मन, वाणी और पुण्य-पापके भावरूपसे ) नहीं है, 
ऐसी प्रतीति करके अपने स्वरूपमें स्थिर होनेशे णिसका तेज प्रकाश: 


मान हो रहा है, ऐसा ज्ञानप्रकाश उदयको प्राप्त होता है। 


चेतन्यप्रकाश झिलमिल करता हुआ प्रगट होता है, आत्मामें इन 
जड़रूपी द्रव्योंका तेज नहीं हे, परन्तु ज्ञानप्रकाश तेज है। जहाँ आत्म- 
स्वभावकी प्रतीति करके स्थिर हुआ कि वहां ज्ञानप्रकाश प्रगठ हो 
जाता है। उस शुद्ध स्वभावकी महिमा अपूर्व हे । शुभाशुभ आदि अन्य 
भावोंकी महिमा नहीं किन्तु शुद्धस्वभावकी ही महिमा है। जहां शुद्ध 
प्रकाश होता है, वहाँ मानों प्रकाशमान सूर्य ही उदय होता है, या 
स्वर्ण-प्रभात ही होता है। 


चेतन्यमूर्तिके अतिरिक्त समस्त बाह्य सुख आपदारूप हैं, वे सुख नहीं 
हैं, दु:ख हैं, कल्पना मात्र हैं। चेतन्यमूरतिका अवलम्बन लेनेसे जो सुख 
प्रगट होता है और जो आनन्द होता है वही सुख और आनन्द हमें 
प्राप्त हो, अन्य कुछ नहीं चाहिये । जिसके शुद्ध स्वभावकी अपूर्व महिमा 
है वही ज्ञानप्रकाश ६ ४ प्रगट हुआ है, तब फिर बन्ध और मोक्षके 
विकल्पोंका मुझे क्या 4 है ? बन्ध ऐसा था और मोक्ष यों होगा, ऐसे 
विकल्पोंसे मुझे क्या काम है। पुण्यका परिणाम ऐसा, होता .है,, और 
मोक्षका परिणाम ऐसा होता है, ऐसे रागमें रुकनेसे मुझे क्या प्रयोजन 
है? ऐसे विकल्पोंमें उलझनेसे विकल्प टूटकर निर्मल पर्याय प्रगठ नहीं 
होती इसलिये ऐसे विकल्पोंसे मुझे क्या प्रयोजन है ? जिसका उदय 
नित्य वना रहता है, वैसा स्वभाव ही मुझमें स्फुरायमान रहे! 
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वाच्य-वाचक सम्बन्ध है। वाचक तो शब्द हैं और वाच्य पदाय॑ हैं ॥) 
ऐसा मनुष्य भव प्राप्त करके आत्माका निर्णय न किया तो फिर 
यह आयु पूर्ण होनेके बाद कहाँ जायेगा ? परसे भिन्न आत्माका निर्णय 
किये बिना चोरासीका चक्कर नहीं मिट सकता। मरण समय कौन 
ग़रण होता है? चाहे जैसी प्रतिकलतामें भी आत्माका निर्णय हो 
सकता हे। वाद्य प्रतिकूलता या अनुकूलताके उदयके संयोगको आत्मा 
नहीं ढाल सकता, किन्तु मोहनीय आदि घातिया कर्मोके उदयमें स्वयं 
मुक्त होता है, सो उसे आत्मा अपने पुरुषार्थके द्वारा दूर कर सकता 
है। आत्माक्नी पर्यायमें जो राग-द्वेष और आंतिरूप विपरीत मान्यता 
तो हे, उसे आत्मा पुरुषार्थके द्वारा दुर कर सकता है। बाह्य अनुकूल- 
प्रतिकूल संग्रोग जात्माफो छाभ-हानि नहीं करते, किन्तु आत्माकी 
पर्यापमें विपरीत पुरुपार्थफ़े द्वारा होनेवाली विपरीत मान्यता और 
लय दो दानिकारफ हें। इसलिये वस्तुस्वरूपफो यथावत्‌ समझने" 
का पतन कर, चारों पहुलुओंसे विचार कर, स्वोन्मुख होकर नि्ज- 
दस निर्णप औऋर। मनका अबछम्बन बीचमें उपस्थित रहता है, फ़िन्‍्तु 
पेय बधनी आरके अनकम्पसनके वीर्यका बल है, इसलिये उसने आत्मासे 
डे । अब किया दै। मनशे-गर निर्णय नहीं किया किन्तु अपने ही 
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! - उत्तरः--न तो पूर्णतामें किसीकी सहायता होती है और न अपू्ण ता- 
में ही। क्योंकि जो पूर्णतामें होता है वही प्रारम्भमें भी होता है। 
पूर्णतामें स्वाधीन धर्म हो और अपूर्णतामें पराधीन धर्म हो ऐसा स्व 
रूप नहीं हो सकता जो पूर्णतामें होता है उसी प्रकारका अंश यदि 
प्रारम्भमें हो तभी उसे प्रारस्भ कहा जाता है, अन्यथा वह प्रारंभ ही 
नहीं है पहले स्वाधीन स्वभावकी श्रद्धा होती है, और फिर स्थिरता 
होती है। 


सम्पूर्ण वस्तुएँ अपने रूपसे हैं और पररूपसे नहीं हैं ॥ जब कि दो 
वस्तुये भिन्न-भिन्न हैं तव फिर एक-दूसरेकी सहायता कहाँ रही ? शरीर 
झरीरमें है, आत्मामें नहीं। इसी प्रक्रार आत्मा शरीरमें नहीं किन्तु 
आत्मामें है। यदि शरीर और आत्मा एकत्रित हो जायें तो फिर वे 
अलग नहीं हो सकते। शरीर और आत्मा एक ही स्थान पर रहकर 
भी परमार्थ: अछग हैं। 


जिसे यह प्रतीति है कि अपना चैतस्यदल परसे सर्वेथा भिन्न 
है, चढ़े फिसी महायुद्धमें रंठग्ग हो या राजकाजमें पड़ा हो तथापि 
उस अत्प बन्ध होता है। परसे अपना स्वरूप भिन्न मानने ओर परका 
स्वामिस्व जतरंगसे छूट जानेकी प्रतीति होने पर भी भरत चक्रवर्तनि 
धह धण्डका राज्य किया, किन्तु उनके ऐसा विवेक बना हुआ था, कि 
वर अपना सम्पूर्ण चंतन्‍्यदल अछग ही विद्यमान है; और इस- 
प्रहार पृथह्‌ प्रतीधि थी कि न तो पर पदार्थ मेरी सहायता कर सकते 
दें बोर ने में उनकी हो सद्बायता कर सकता हूँ। इुसप्रकार ज्ञायकरी 
प्रतवीजिन जावारूपन रहकर सम्यस्धन स्दित करोड़ों वर्ष राजकाज्गे 
स्य्जव किये, लथावि उसका एक भी जय नहीं बड़ा। यह आर्तारक 
अवीलिशा मपूर्त मदिना दे । 

नदी प्रदरबालम्म हद़ता दुआ ब्यावार, राज-बाट दत्यादिों 
किये ने खा रह, दबारि चढ़ उनका करती बढ़ी द्वोती, चढ़ भदीभांति 
बीवनी दे दे एड सतहय थी उसे अप कहादण परिवनित दों।। हैं, 


42:7८ ;्टं 


से पदहा हद ना दू। पुरवव ही जनानकिद कीरसदालियाब सी अशुभ 


ने ईवे १० दा भेंट व पर्द दत देव काबच नी परदध दावा डैं, 
आह 5 50 हू: छा 565 जाई कट है ४ ४5 बढ १९४७४ वीर 
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यह कहा कि केवलज्ञानके समय हड्डियोंकी ऐसी सुहृदता होती है, वहाँ 
वह उन हड्डियोंको ले बैठा ? किन्तु मैं परके आश्रय या आधारसे रहित 
है, मेरां कोई सहायक नहीं है, मेरी हानि-लाभ मुझसे ही होता हा है, 
ऐसे स्वतन्त्र तत्त्व्की जिसे खबर नहीं है वह चौरासीके अवतारमें खो 
जायेगा, और जहाँ मरण-समय आयेगा वहाँ हाहाकार करने लगेगा। 
करोंड़ौं रुपया हो तथा शरीर अच्छा, सुन्दर, सुदृढ़ हो तो भी मरण- 
समय आत्मप्रतीतिके बिना कोई शरण नहीं हो सकता । इस प्रथम 
संहननवाले अनन्त जीव नरकमें भी गये हैं। ऐसा संहनन अनन्तवार 
मिला तथापि आत्माका कल्याण नहीं हो सका, आत्मकल्याण तो आत्म- 
प्रतीतिसे ही होता है। अनन्तबार ऐसा संहनन प्राप्त करके भी आत्म- 
प्रतीति नहीं की इसलिये कोई लाभ नहीं हुआ । यदि संहनन ही .लछाभ- 
कारक हो तो वज्भवृषभनाराचसंहननवाले नरकमें न जायें, सबको मोक्ष 
ही जाना चाहिये। किन्तु इस संहननवाले अनम्त जीव नरकमें गये हैं 
ऐसे अनेक शास्त्रीय प्रमाण मिलते हैं। इससे सिद्ध हुआ कि संहंनन 
आत्माके लिये छाभकारक नहीं हूँ, किन्तु अपने पुरुषार्थके द्वारा 
आत्मप्रतीति और स्थिरता करे तो आत्माको लाभ हो। 


: संहनन जड़ है और आत्मा चेतन्य है, इसलिये संहुनन आत्माका 
स्वरूप नहीं है, छहों संहनन अनुक्रमसे एक-दूसरेसे हीन हैं, संहननके 
छह प्रकार हैं--वज्ञवृषभनाराचसंहनन, वज्नाराचसंहनन, नाराचसंहनन 
अद्ध ताराचसंहनन, कौलकसंहनन, असंप्राप्तास॒पाटिकासंहनन । इन संह- 
ननोंसे आत्मा भिन्‍न है, आत्मा ज्ञानज्योति है, उसकी श्रद्धा करके 
स्थिरता करे तो केवलज्ञान प्राप्त होता है। संहनन जड़-पुद्गल द्वव्यकी 
रचना हैं इसलिये वे आत्मानुभवसे भिन्न हैं। 


अब नववीं बात कहते हैं--राग आत्माका स्वभाव नहीं है! 
आत्मा तो वीतराग स्वरूप है। जितने भी रागके प्रकार हैं उममेंसेः 
कोई भो जीवके स्वभावमें नहीं हैं, अशुभरागको दूर करनेके लिये देव, 
गुरु, धर्मका शुभराग हुए बिना नहीं रहता, किन्तु धर्मात्मा उस रागकों 
अपना स्वरूप नहीं मानते। पुण्यराग या पापराग दोनों आत्माके 
स्वभाव नहीं हैं। जो प्रीत्तिऱप राग है सो आत्माका स्वरूप नहीं है। 
अशुभ रागसे पापवन्ध और शुभरागसे पुण्यवन्ध अवश्य होता है, किन्तु 
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त्रिकालमें भी उनसे धर्म नहीं होता । यदि रागसे अछग न हो तो 
बीतराग नहीं हो सकता, और वीतराग हुये बिना स्वतस्त्र नहीं हो 
सकता । रागादि तथा क्षणिक भेदके ओरकी रुचि छोड़कर चेतन्यकी 
रुचि करना अविनाशीकी ओर झुकाव है। रागको तोड़नेकी शक्ति 
सत॒की प्रतीतिमें आ जाती हैँ। राग आत्माका स्वभाव नहीं है, 
आत्माकी पर्यायमें अशुद्ध उपादानके कारण राग होता है. किन्तु 
वह आखवतत्त्व हे-जड़ है क्योंकि चैतन्यके अनुभवसे रागका अनुभव 
भिन्‍न ही है। 

जीवॉंको ऐसा लगता हैँ कि जो राग है सो मैं हूँ, मैं. राग- 
रहित कैसे हो सकता हूँ? किन्तु अरे भाई! विकारी राग कहीं तैरा 
स्वरूप हो सकता है? यदि तेरा स्वरूप हो तो सदा तेरे साथ रहना 
चाहिये । किन्तु राग तो क्षणिक है, वह क्षण क्षणमें बदल जाता है। 
5 कोई शत्रु आ जाये तो उसपर देंष होता है, और उसी समय 
यदि अपना मित्र आ जाये तो द्वेष मिटकर राग हो जाता है। इस- 
प्रकार राग-हेष बदलते रहते हैं। यदि राग-ढेष अपना स्वरूप हो तो 
चाहे जिस अवसर पर रागरूप ही वना रहना चाहिये किन्तु ऐसा 
नहीं होता, इसलिये वह अपना स्वभाव नहीं है । 


जो लड़की वीस वर्ष तक अपने माँ-बापके घर रहकर वहीं 
रागको केन्द्रित किये हुई थी, वही विवाहके बाद ससुराल जाकर अपने 
ममत्वकी--रागको उस ओर बदल देती है। इसप्रकार क्षणभरमें वह 
परिवर्तन हो जाता है। राग पुण्यका हो या पापका, किन्तु दोनों 
आत्माके स्वरूप नहीं है। राग चिरकाू आत्माके स्वरूपमें है ही नहीं 
क्योंकि वह आत्मारूप नहीं रहता । जिसे ऐसे स्वरूपकी खबर नहीं हैं, 
वह कौनसा मार्ग ग्रहण करेगा ? यदि सच्चे मार्मको ने जानकर विपरीत 
मार्ग पर चल देगा तो सत्यमार्ग और भी दूर होता 'जायगा। राग 
बात्माकी पर्यायमें होता है किन्तु वह दुःखरूप हैं, इसलिये आत्माका 
स्वरूप नहीं है, किन्तु जड़ है । 

अव दसवीं वात कहते हैं--दवेप भी आत्माका स्वभाव नहीं हैं । 
बह क्षणिक हैं। द्वेप बदलकर राग-रूप हो जाता है,. यदि द्वेंप 
त्ात्माका स्वभाव हो तो वहु-एक सा ही वना रहता चाहिय्रे; किन्त 
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'वह एक़रूप नहीं रहता- द्वेष दुःखरूप है, इसलिये वह आत्माका स्वभाव 
नहीं है।: जब किसी व्यक्तिके साथ द्वेष हो जाता है तव इतनी भारी 
'अनवनः हो .जाती हैं कि उसका मुंह देखना भी पाप समझने लगता 
हैं, किन्तु यदि वह नम्नर: होकर उसवेः पास आकर क्षमा-याचना करठी 
है तो वह अपने परिणामोंकों बदछकरः कहता है कि मुझे आपके 
'साथे अंब द्वेष नहीं है ।. इससे सिद्ध होता है कि द्ेपभाव भी क्षणिक 
है, ' वह आत्माका स्वभाव नहीं है। आत्माके स्व-स्वभावकी पर्याय भी 
समय समय पर बदलती है, किन्तु उसकी जाति एकरूप रहकर व 
लती है, लेकिन विकारी पर्याय आत्माके स्वभावकी ( जातिकी ) नहीं 
(है, और प्रतिक्षण भिन्न-भिन्न रूपमें बदलती रहती है। वह एकहप 
'नहीं है, इसलिये आत्माका स्वभाव नहीं है। यद्यपि द्वेष आत्माकी 
.पर्यायमें होता है किन्तु वह आत्माका असली स्वभाव नहीं है, उसमे 
जड़का - आलंवन है इसलिये वह जड़ है। धर्मी जीव समझता है कि 
राग-द्वेषकी विकारी पर्याय मेरा स्वरूप नहीं है। मेरे पुरुषार्थकी 
(अशिक्तिके कारण वह मेरी पर्यायमें होती है। 


'!7' अब ग्यारंहवीं बात कहते हैं-- यथार्थ तत्त्वकी अप्रतिपत्तिरुप अर्थात्‌ 
अप्राप्तिह्व मोह जीवके नहीं है, यथार्थतत्वके अनादरहूप मोह भी 
आत्माका स्वश्ात्र नहीं है। आत्मतत्त्व नहीं किन्तु परतत्त्व मेरी सहायता 
करेगा, ऐसी मान्यता मोह है। आत्मापर दृष्टि न जाकर पर पदार्थपर 
उछ्टि लगाना मोह है । आत्मा परसे भिन्न ज्ञायकस्वरूप है, उस स्वरूपकों 
भूछ जाना और परस्वरछूपका आश्रय लेना मोह है। जो पंचेस्द्ियके 
विययोमिं. सुख मानता है उसे यथार्थ तत्वकी प्राप्ति नहीं होती। यथार्थ 
.वेत्व आत्मा आनत्दस्वझण हे, उसे हृष्टिमें न छेना सो मोहभाव हैं। 
उम्च मोहनायका फछ संसार हे। आचार्यदेव कठते हैं, कि तरस 
बबाय तत्व समद्ाम नहीं आता इसलिये मु आकुलित है। मिथ्याभाव 


इध माद्ध आत्माका स्वरूप नहों हे । सद्यपि वह चैंतन्यकी अतस्थार्म 


दीता है, किन्तु उसमें परक्ा निमिल है। बड़ आत्माका स्वभाव 
त्ट्ा टें | 

छाग नाम सासालह् दायाभे-- 4 डिरो दर पैर बंाउन आऑ्दिभें 
हाफ हयात दे अःद वलस्वस्धी बना की समस्त दूँ, किन्तु जद क्रवों 
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वात क्षाती है वहाँ कहते हैं कि आप यह क्या कह रहे है? हमारी 
समझमें कुछ नहीं आता, और जो हम समझते हैं उसे आप व्यर्थ कह 
रे हैं ! इसप्रकारकी मानसिक व्याकुलता ही मोह है। किन्तु हे भाई 
समझमें नहीं आता ऐसी व्याकुलता तेरे स्वरूपमें नहीं है। अर्थात्‌ 
तत्तके परिचयसे तत्त्वकी अप्रापिहष मोह व्याकुलता दूर हो सकती 
है। इसलिये आकुलित मत हो भगवान आत्मा व्याकुलताका नाल 
करने वाला है, रक्षक नहीं। समझमें नहीं आता और ताच्विक बात 
जमती नहीं यह सव मोहजनित आकुलता है. इसलिये आत्मतच्वकी 
जिज्ञासा पूवेक यथार्थ तत्त्वको पहिचान । फिर देख कि यह सब मोहके 
मुर्दे यों ही पड़े हुए हैं। मोह तेरे स्वरूपमें नहीं है इसलिये आकुलित 
मत हो । यदि निराकुलता पूर्वक पुरुषार्थ करे तो यह सव समझमें 
भा सकता है, और सत्यके समझ लेनेसे मोह भी दूर हो सकता है, 
मोह तेरा स्वरूप नहीं है; किन्तु तू निराकुल अविनाशी चिंदानन्द- 
स्वरुप है। तेरी चैतन्य-अवस्थामें अपनेको भूलनेरूप मोह होता है, 
तथापि वह तेरा स्वरूप नहीं है, किन्तु वह जड़ है । 
भव वारहवी बात कहते हैं--मिथ्यात्व, अविरति, कंपाय और 
योग जिनके लक्षण हैं वे समस्त प्रत्यय जीवके नहीं; क्योंकि वे पुदृगल- 
द्व्यके परिणाम हैं इसलिये अपनी अनुभूतिसे भिन्न है। 
जात्मा ज्ञान, सुख आदि अनन्त ग्रुणोंका पिड है इसे भूलकर यह 
मानना कि-इन्द्रियोंक विपयोंगे सुख होता है अथवा पुण्य-पापके 
परिणामसे मुझे सहायता मिलती है, सो मिश्यात्व है । विपरोतदष्टि- 
वाला जीव स्वाधित ज्ञानका तिरस्कार और विपयोंमे युख मानता है. 
और वह उन्हें स्थायी समझता है, इमप्रकार उसकी दृष्टि सदा विषयों 
पर रहती है। ज्ञानीको अस्थिरताके कारण राग हो जाता ट्ै किध्तु 
हि विपयोंमें जरा भी सुख नहीं मानता । वर्तमान विष्योंक प्रति क्षणिक 
राग होकर छूट जाता है, उसकी दृष्टि त्रिकाल आत्मा पर रहती है। 
गीनीक अल्प राग होता है, किन्तु उन्हे रागका राय नहीं होता । 
नानीको विपयोंकी प्रधानता नहीं है; किन्तु उसकी दृष्टि आत्मा हे 
| है इसलिये आत्माकी ही प्रधानता है। पज्ञानीवी देष्टि पर पदार्थों 
पर होती है, इसलिये उसे विपयोंक्ी प्रधानता है, उसे विपयोक प्रति 
पहुमान है, और आत्माके प्रति नहीं है। मिथ्यात्व भावका अर्थ है 
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भ्रान्तिका भाव । आत्माका स्वभाव भूलकर संयोगी भावकों अपना 
मानना मभिथ्यात्व है, वे सब पुदुगलके परिणाम हैं, आत्मस्वभाव नहीं 
हैं। यद्यपि वे चेतन्यकी पर्यायमें होते हैं, किन्तु चेतन्यके अविकारी 
अनुभवसे उनका अनुभव भिन्न है, इसलिये वे आत्मस्वभाव नहीं हैं, 
किन्तु जड हैं। ई 

मिथ्यात्व, अविरति, कपाय, योग--यह चारों प्रत्यय अर्थात्‌ आखव 
जीवके नहीं हैं। आत्मामें जो मलिन पर्याय होती है वह और मलिन- 
ताका कारण प्राप्त करके जो नवीन कर्म आते हैं सो आख्रव हूँ । 

शरीर, इन्द्रिय, मन, इन्द्रपद, देवपद इत्यादिमें सुख मानना, और 
अपनेमें जो सुख है उसे भूल जाना सो मिथ्यात्व है, अशुद्ध निश्चय- 
नयसे मिथ्यात्व अपने चेतन्यकी अवस्थामें होता है, और जदडमें वे 
भाव नहीं होते | किन्तु वह मिथ्याभाव आत्माका स्वभाव नहीं है, 
इसलिये जो संयोगी भाव होता है वह उसीका है अर्थात्‌ जड़का 
है। वह अपने चैतन्यका स्वभाव नहीं है ऐसा स्वसन्मुख होकर जानना, 
मानना और स्वरूपमें स्थिर होना स्वतन्त्र सुखका उपाय है। 

“ते नरा सुखमिच्छन्ति नेच्छन्ति सुख कारणं ” 

सर्वे जीव सुख चाहते हैं किन्तु सुखके कारणोंको दुँढनेकी इच्छा 
नहीं करते, सुख तो आत्माके पवित्र स्वभावमें हैँ किन्तु छोग परमें 
सुखकी कल्पना करते हैं। आत्मा द्रव्य क्या है, उसकी पर्याय क्या है ! 
यह जानकर उसकी प्रतीति कर। जो द्रव्य है उसमें गण और पर्याय 
भी होती है, तथा जो गुण होता है सो अपना प्रयोजनभूत कार्य 
किया करता है, जसे-ज्ञानमुण जाननेका, और चारित्रगुण रमणताका 
कार्य करता हे, इसी प्रकार अनन्त गुण अपना-अपना कार्य करते रहते 
हैं, वह पर्याय है। सिद्धोंमें भी अनन्त गुणकी अनन्त पर्यायें श्रति समय 
होती ही रहती हैं, प्रत्येक गुण अपना अपना कार्य किया करता हैं, 
आत्मा ज्ञान-आनन्द आदि अनन्त गुणोंका पिंड हैँ उसका परिचय 
कर, सुख तेरे आत्मामें हे परमें नहीं। आत्मा टंकोत्कीर्ण सच्चिदानन्द 
मूर्ति है, इसका विश्वास न करके परका विश्वास करना सो मिथ्यात्व 
हैं। देहमें विराजमान चंतन्यप्रभुका अनादर करके परका आदर करता 
है भर्थाव्‌ पिताके शच्रुसे मेल रखकर पिताका अनादर करता हुँ । इसी 
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प्रकार चेतन्यमृति परमात्मस्वभावका अनादर करके विरोधी तत्त्वके 
साथ मेल रखना-उसे अपना मानना सो झत्रुसे प्रीति करनेके समान है; 
: संयोगीभावका अनादर करना सो पिताका अनादर करनेके समान है। 


अविरतिका अथे है अत्याग भाव। ज्ञानीको विपयोंकी रुचि नहीं 
होती किन्तु रुचिके छूट जाने पर भी कुछ आसक्ति रह जाती है, वही 
अविरति भाव है। अज्ञानीको त्रिकाल पर वस्तुके प्रति रुचि रहती है 
जौर ज्ञानीको नहीं रहती, किन्तु अस्थिरताके कारण व्तेमानमें क्षणिक 
आसक्ति रहती है, उसे निरन्तर हेय समझते हैं। 

जाती होनेके वाद जब तक पूर्ण वीतराग नहीं होता तब तक 
वीचमें साधक स्वभाव होता है। आत्मस्वभावके समझ लेने पर तत्काल 
हो केवलज्ञान नहीं हो जाता, किन्तु पुरुषार्थ करना पड़ता है। राग-द्वेप, 
हप-शोकको दूर करते हुए अस्थिरताके कारण कुछ ऊरूचक आ जाती 
है,-कुछ आसक्ति रह जाती है। ज्ञानी समझता है कि संयोगजनित 
पष्प-पापादि भुझे शरण नहीं हैं, किन्तु मेरा चंतन्यपूर्ति स्वभाव ही 
मुझे शरणभूत है। ऐसी प्रतीति होने पर भी जल्प आसक्ति रह जाती 
है। अनन्तानुवन्धी कपायके दूर हो जानेसे अल्प आसक्ति रह जाती 
है; वह अल्प आसक्ति क्रमश: स्थिरताके द्वारा दूर करके केवलज्ञानको 
प्राप्त कर लेगा। अत्यागभाव आत्माकी पर्यायमें होता है, किन्तु वह 
अत्माका स्वभाव नहीं है, आत्माका अनुभव अत्यागभावसे भिन्न है, 
इसलिये वह आत्माका स्वरूप नहीं है किन्तु जड़ है। आसक्तिमें मेरा 
त्रिकाल स्वभाव नहीं है ऐसी हष्टिके वलसे वह छूट जाती है, 
इसलिये जड़ है। 

बत्माकी पहिचानके विना कोई शरणभूत नहीं है। मरते समय 
बाखकी पलक भी नहीं हिला सकता, अर्थात्‌ वह आँख भी दशरणभूत 
नहीं होती, झरीरका कोई अंग शरणभूत नहीं होता, बड़े वड़े वैद्य और 
डावटर भी शरणभूत नहीं होते, दवा-औपधघोपचार भी शरणभूत नहीं 
हैते, व्यर्थ ही कॉडलिवर जैसी अपवित्र औषधियाँ खाकर दुर्गतिमें चला 
जैयंगा, किन्‍्त वे औपधियाँ तुझे नहीं वचा सकेंगी, कोई पर वस्तु तुझे 
शरण नहीं हो सकती, मात्र भगवान आत्मा हो तुझे शरणभूत है। 
*र, परके स्थानपर है, परमाणु, परमाणुके और चैतन्य, चँतन्यके घर 
है, इसप्रकार विभाजन करके स्वाश्रय द्वारा स्थिर होना ही शरणभूत 
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अआरन्तिका भाव । आत्माका स्वभाव भूलकर संयोगी भावकों अपना 
मानना मिथ्यात्व है, वे सब पुदूगलके परिणाम हैं, आत्मस्वभाव नहीं 
हैं। यद्यपि वे चैतन्यकी पर्यायमें होते हैं, किन्तु चेतन्यके अविकारी 
अनुभवसे उनका अनुभव भिन्न है, इसलिये वे आत्मस्वभाव नहीं हैं 
किन्तु जड हैँ। | - 
मिथ्यात्व, अविरति, कपाय, योग--यह चारों प्रत्यय अर्थात्‌ आलव 
जीवके नहीं हैं। आत्मामें जो मलिन पर्याय होती है वह और मलिति- 
ताका कारण प्राप्त करके जो नवीन कर्म आते हैं सो आख्व हैं। 


शरीर, इन्द्रिय, मन, इन्द्रपद, देवपद इत्यादिमें सुख मानता, और 
अपनेमें जो सुख है उसे भूल जाना सो मिथ्यात्व है, अशुद्ध निश्चय 
नयसे मिथ्यात्व अपने चैतन्यकी अवस्थामें होता है, और जदडमें वे 
भाव नहीं होते। किन्तु वह मिथ्यामाव आत्माका स्वभाव नहीं है, 
इसलिये जो संयोगी भाव होता है वह उसीका है अर्थात्‌ जड़का 
है। वह अपने चैतन्यका स्वभाव नहीं है ऐसा स्वसन्मुख होकर जावीं, 
मानना और स्वरूपमें स्थिर होना स्वतन्त्र सुखका उपाय है। 

“ते नरा सुखमिच्छन्ति नेच्छन्ति सुख कारणं 

सववे जीव सुख चाहते हैं किन्तु सुखके कारणोंको ढूँढनेकी इ्ड 
नहीं करते, सुख तो आत्माके पवित्र स्वभावमें है किन्तु छोग परम 
सुखकी कल्पना करते हैं। आत्मा द्रव्य क्या हैँ, उसकी पर्याय क्या हैँ 
यह जानकर उसकी प्रतीति कर। जो द्रव्य है उसमें गुण और पर्याय 
भी होती है, तथा जो गुण होता है सो अपना प्रयोजनभूत कॉर्म 
किया करता है, जैसे-ज्ञानगुण जाननेका, और चारित्रगुण रमणताकी 
कार्य करता है, इसी प्रकार अनन्त ग्रुण अपना-अपना कार्य करते रहेंत 
हैं, वह पर्याय हैँ। सिद्धोंमें भी अनन्त गुणकी अनन्त पर्यायें श्रति समा 
होती ही रहती हैं, प्रत्येक गुण अपना अपना कार्य किया करता #। 
आत्मा ज्ञान-आनन्द आदि अनन्त गुणोंका पिंड है उसका परिचय 
कर, सुख तेरे आत्मामें है परमें नहीं। आत्मा टंकोत्कीर्ण सच्चिदानद 
मृति है, इसका विश्वास न करके परका विद्वास करना सो मिथ्यार्ले 
है। देहमें विराजमान चैतन्यप्रभुका अनादर करके परका आदर करती 
है अर्थात्‌ पिताके शब्रुसे मे रखकर पिताका अनादर करता हैँ। ३ 
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प्रकार चैतन्यमूति परमात्मस्वभावका अनादर करके विरोधी तत्त्वके 
साथ मेल रखना-उसे अपना मानना सो झत्रुसे प्रीति करनेके समान है; 
संयोगीभावका अनादर करना सो पिताका अनादर करनेके समान है। 


जविरतिका अर्थ है अत्याग भाव। ज्ञानीको विषयोंकी रुचि नहीं 
होती किन्तु रुचिके छूट जाने पर भी कुछ आसक्ति रह जाती है, वही 
अविरति भाव है। अज्ञानीको त्रिकाल पर वस्तुके प्रति रुचि रहती है 
और ज्ञानीको नहीं रहती, किन्तु अस्थिरताके कारण वर्तमानमें क्षणिक 
भाषक्ति रहती है, उसे निरन्तर हेय समझते हैं। 

ज्ञानी होनेके वाद जब तक पूर्ण वीतराग नहीं होता तब तक 
वीचमें साधक स्वभाव होता है। आत्मस्वभावके समझ लेने पर तत्काल 
हो केवलज्ञान नहीं हो जाता, किन्तु पुरुपार्थ करना पड़ता है। राग-द्वेप, 
हप॑-शोकको दूर करते हुए अस्थिरताके कारण कुछ छूचक आ जाती 
है-कुछ आसक्ति रह जाती है। ज्ञानी समझता है कि संयोगजनित 
पुष्य-पापादि भुझे शरण नहीं हैं, किन्तु मेरा चंतन्यमूरति स्वभाव ही 
मुझे शरणभूत है। ऐसी प्रतीति होने पर भी अल्प आसक्ति रह जाती 
है। अनन्तानुवन्धी कपायके दूर हो जानेसे अल्प आसक्ति रह जाती 
है; वह अल्प आसक्ति क्रमशः स्थिरताके द्वारा दूर करके केवलज्ञानको 
प्राप्त कर लछेगा। अत्यागभाव आत्माकी पर्यायमें होता है, किन्तु वह 
आत्माका स्वभाव नहीं है, आत्माका अनुभव अत्यागभावसे भिन्न है, 
इसलिये वह आत्माका स्वरूप नहीं है किन्तु जड़ है। आसक्तिमें मेरा 
त्रिकारू स्वभाव नहीं है ऐसी दृष्टिके वलसे वह छूट जाती है, 
इसलिये जड़ है। 

, आत्माकी पहिचानके बिना कोई शरणभृत नहीं है। मरते समय 
जांसकी पलक भी नहीं हिला सकता, अर्थात्‌ वह आँख भी शरणभूत 
नहों होती, शरीरका कोई अंग शरणभूत नहीं होता, बड़े बड़े वैद्य और 
डावटर भी शरणभूत नहीं होते, दवा-औपधोपचार भी शरणभूत नहीं 
होते, व्यर्थ ही कॉडलिवर जैसी अपवित्र औपधियाँ खाकर दुर्गंतिमें चला 
जायेगा, किन्तु वे औौपषधियाँ तुझे नहीं वचा सकेगी, कोई पर वस्तु तुझे 
शरण नहीं हो सकती, मात्र भगवान आत्मा ही तुझे शरणभूत है। 
पर, परके स्थानपर है, परमाणु, परमाणुके और चैतन्य, चैतन्यके घर 

» इसप्रकार विभाजन करके स्वाश्रय द्वारा स्थिर होना ही शरणभूत 
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भ्रान्तिका भाव । आत्माका स्वभाव भूलकर संयोगी भावकों अपना 
मानना भिथ्यात्व है, वे सब पुदूगलके परिणाम हैं, आत्मस्वभाव नहीं 
हैं। यद्यपि वे चेतन्यकी पर्यायमें होते हैं किन्तु चेतन्यके अविकारी 
अनुभवसे उनका अनुभव भिन्न है, इसलिये वे आत्मस्वभाव नहीं हैं, 
किन्तु जड हैं। | 

मिथ्यात्व, अविरति, कपाय, योग--यह चारों प्रत्यय अर्थात्‌ आल्व 
जीवके नहीं हैं। आत्मामें जो मलिन पर्याय होती है वह और मल 
ताका कारण प्राप्त करके जो नवीन कर्म आते हैं सो आखव है। 


शरीर, इन्द्रिय, मन, इन्द्रपद, देवपद इत्यादिमें सुख मानना, भीर 
अपनेमें जो सुख है उसे भूल जाना सो मिथ्यात्व है, अशुद्ध निश्चय- 
नयसे मिथ्यात्व अपने चेतन्यकी अवस्थामें होता है, और जड़में वे 
भाव नहीं होते । किन्तु वह मिथ्याभाव आत्माका स्वभाव नहीं है, 
इसलिये जो संयोगी भाव होता है वह उसीका है अर्थात्‌ जड़का 
है। वह अपने चैतन्यका स्वभाव नहीं हैं ऐसा स्वसन्मुख होकर जानना, 
मानना और स्वरूपमें स्थिर होना स्वतन्त्र सुखका उपाय है। 

“ते नरा सुखमिच्छन्ति नेच्छन्ति सुख कारणं ” 

सर्वे जीव सुख चाहते हैं किन्तु सुखके कारणोंको दूँढनेकी इच्छा 
नहीं करते, सुख तो आत्माके पवित्र स्वभावमें है किन्तु लोग परमें 
सुखकी कल्पना करते हैं। आत्मा द्रव्य क्या है, उसकी पर्याय क्या है 
यह जानकर उसकी भ्रतीति कर। जो द्रव्य है उसमें गुण और पर्यावे 
भी होती है, तथा जो गुण होता है सो अपना प्रयोजनभूत का 
किया करता हू, जैसे-ज्ञानगुण जाननेका, और चारित्रगुण रमणताक 
कार्य करता हूँ, इसी प्रकार अनन्त गुण अपना-अपना कार्य करते रह 
हैं, वह पर्याय है। सिद्धोंमें भी अनन्त गुणकी अनन्त पर्यायें प्रति समः 
होती ही रहती हैं, प्रत्येक गुण अपना अपना कार्य किया करता है 
आत्मा ज्ञान-आनन्द आदि अनन्त गुणोंका पिंड हैँ उसका परिचर: 
कर, सुख तेरे आत्मामें हे परमें नहीं। आत्मा टंकोत्कीर्ण सच्िदानः्व 
मूर्ति है, इसका विश्वास न करके परका विश्वास करना सो मिथ्यात 
है। देहमें विराजमान चेतन्यप्रभुका अनादर करके परका आदर करता 
हे भर्थात्‌ पिताके शत्रुसे मेल रखकर पिताका अनादर करता हुँ। इसी 
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प्रकार चेतन्यमूरति परमात्मस्वभावका अनादर करके विरोधी तत्त्वके 
साथ मेल रखना-उसे अपना मानना सो शत्रुसे प्रीति करनेके समान है; 
संयोगीभावका अनादर करना सो पिताका अनादर करनेके समान है। 


अविरतिका अर्थ है अत्याग भाव। ज्ञानीको विपयोंकी रुचि नहीं 
होती किन्तु रुचिके छूट जाने पर भी कुछ आसक्ति रह जाती है, वहीं 
अविरति भाव है। अज्ञानीको त्रिकाल पर वस्तुके प्रति रुचि रहती है 
और ज्ञानीको नहीं रहती, किन्तु अस्थिरताके कारण वर्तमानमें क्षणिक 
भक्ति रहती है, उसे निरन्तर हेय समझते हैं। 

ज्ञानी होनेके वाद जब तक पूर्ण वीतराग नहीं होता तब तक 
वीचमें साधक स्वभाव होता है। आत्मस्वभावके समझ लेने पर तत्काल 
ही केवलज्ञान नहीं हो जाता, किन्तु पुरुषार्थ करना पड़ता है। राग-हेप, 
हप-शोकको दूर करते हुए अस्थिरताके कारण हुं लचक आ जाती 
है--कुछ आसक्ति रह जाती है। ज्ञानी समझता है कि संयोगजनित 
पुष्प-पापादि मुझे शरण नहीं हैं, किन्तु मेरा चैतन्यमूरति स्वभाव ही 
मु्ते शरणभूत है। ऐसी प्रतीति होने पर भी अल्प आसक्ति रह जाती 
है। अनस्तानुवन्धी कपायके दूर हो जानेसे अल्प आसक्ति रह जाती 
है; वह अल्प आसक्ति क्रमशः स्थिरताके द्वारा हर करके केवलज्ञानको 
प्राप्त कर छेगा। अत्यागभाव आत्माकी पर्यायमें होता है, किन्तु वह 
आत्माका स्वभाव नहीं है, आत्माका अनुभव अत्यागभावसे भिन्न है, 
इसलिये वह आत्माका स्वरूप नहीं है किन्तु जड़ है। आसत्तिमें मेरा 
बिकाल स्वभाव नहीं है ऐसी दृष्टिके बलसे वह छूट जाती है, 
इसलिये जड़ है। 

आत्माकी पहिचानके विना कोई शरणभूृत नहीं है। मरते समय 
बांसकी पछक भी नहीं हिला सकता, अर्थात्‌ वह आँख भी शरणभूत 
नहीं होती, शरीरका कोई अंग शरणभूत नहीं होता, बड़े बड़े वेद्य और 
डावटर भी शरणभूत नहीं होते, दवा-औपघोपचार भी शरणभूत नहीं 
होते, व्यय ही कॉडलिवर जैसी अपवित्र औपधियाँ खाकर दुर्गतिमें चला 
जायेगा, किन्तु वे औपधियाँ तुझे नहीं वचा सकेंगी, कोई पर वस्तु तुझे 
शरण नहीं हो सकती, मात्र भगवान आत्मा ही तुझे शरणमूत है। 
पर, परके स्थानपर है, परमाणु, परमाणुके और चेतन्य, चैतन्यके घर 
है, इसप्रकार विभाजन करके स्वाश्रय दारा स्थिर होना ही शरणस्भत 
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है। भेरा आत्मा ही मुझे उत्तर देगा, इसके अतिरिक्त शरीर, मैं 
वाणी और इवास आदि कोई भी शरणभूत नहीं है । भगवान आत्मा 
अतिरिक्त कोई भी तुझे शरणभूत नहीं है, ऐसा जानना-मानना और 
उसमें स्थिर होना ही शरणभूत है। 


कपायके चार प्रकार हैं--क्रोध-मान-माया और लोभ । इनमेंसे 
क्रोध और मान हेपमें, तथा माया और लोग रागमें समाविष्ट होते 
हैं। चारों कपाय आत्माके नहीं हैं वे पुदृगलके परिणाम हैं। मत 
अनुभव चैतन्यके अनुभवसे भिन्न है। कपाय चैतन्यकी अवस्थामें हो 
हैं किन्तु चैतन्यका स्वभाव नहीं है, इसलिये वह प्ुदृगल परिणाम हैं। 


जब पिता पुत्रको साथमें रखना चाहता है तब बड़े प्यारसे मेरा 
पुत्र, मेरा पुत्र' कहा करता है, और जब अलग करना चाहता है व 
भाव बदल जाते हैं, मानों वह उसका पुत्र ही नहीं है। इसीअरकार 
आत्मा जज्ञानावस्थामें कषायोंको अपना मानता है, किन्तु जहाँ जाने 
हुआ कि भावोंमें भेद आ जाता है कि यह क्रोधादिक मेरे नहीं हैं। 


अज्ञानी जीव अज्ञानवश यह मानता है कि यह मेरा ग्राम है, यह 
मेरा मुहल्ला, यह मेरी गली है, और यह मेरा मकान है; किन्तु हे 
भाई ! क्या यह सब कभी किसीके हुए हैं? जैसे 'घीका घड़ा मात 
वोलनेकी एक रीति है, कहीं घड़ा घीका नहीं होता, इसीप्रकार आता 
शरीरवान है यह भी एक बोलनेकी रीति है; आत्मा कभी दरीरी 
नहीं होता। क्रोधादि कषाय भी आत्माके नहीं हैं क्योंकि वे सेव 
पुदूगलके परिणाम हैं। यह द्रव्यहष्टिसे कथन है । वह आत्माकी पर्यायमं 
होती है किन्तु द्रव्यके स्वभावमें नहीं होती इसलिये जड़ कहां हैं । 
क्रोधादिका विकार त्रिकाल मेरे स्वभावमें नहीं है ऐसी दृष्टिके बल्से 
वह छूट जाता है, इसलिये उसे जड़ कहा है । 


योग र आत्मप्रदेशोंके कम्पनकों योग. कहते हैं। जहाँ प्रदेशीका 
कम्पन होता है, वहाँ कर्मके रुजकण आत्मामें प्रवेश करते हैं। जव 
आत्मप्रदेश अस्थिर होते हैं तव कर्मके रजकण आत्मप्रदेशमें बँवते 
हैं। केवलज्ञानियोंके भी आत्मप्रदेशोंका कम्पन होता है, इसलिये वहाँ 
भी एक समयका आख्रव मात्र होता हूँ । 
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जब घीमें मेल होता है तव घी मलिन दिखाई देता है, किन्तु 
उसके दूर हो जाने पर निर्मेल दिखाई देता है, इसीप्रकार आत्माममें 
जब आख्रवका मेल होता है तव मलिन दिखाई देता है, किन्तु उसे 
दूर करने पर निर्मेछता प्रगट हो जाती है। वें सब मिथ्यात्व, अविरत, 
कंपाय और योगरूप आखव पुदूगऊके परिणाम हैं, वे आत्मानुभूतिसे 
भिन्न हैं। आत्माके वेदनसे वह वस्तु .भिन्न हैं। आत्मानुभवके समय 
वे आख्रव छूट जाते हैं, अनुभवके समय उस आख्रवकी कोई वस्तु 
साथमें नहीं आती, इसलिये आत्माके वेदनसे वे सब वस्तुएँ भिन्न हैं। 


जव जन्म हुआ तब शरीरका कोई नाम नहीं था, किन्तु माँ-बापने 
शरीरका नाम रख दिया और उसे यह माल्म हो गया कि यह मेरा 
नाम है, फिर वह उस नामका ऐसा अभ्यासी हो गया कि जहाँ उसे 
किसीने बुलाया कि पन्नालाल ! तो तत्काल हढ़ता पूर्वक उत्तर देता है 
कि “जी '! किन्तु यदि कोई उसके आत्माको बुलाये कि है आत्मन्‌ ! 
तो उसका कोई उत्तर नहीं देता, क्योंकि उसे यह खबर ही नहीं कि 
स्वयं कौत है। वह अपनेको भूछा हुआ है, और पर-झरीरके नामका 
अम्यासी हो गया है। किन्तु आचायंदेव कहते हैं कि हे भाई! तू 
अपनेको भूछ गया सो क्‍या यह तेरा लक्षण है? जैसे यदि पुत्रके बुरे 
लक्षण हो गये हों तो उसे पिता समझाते हुये कहता हैं कि बेटा ! 
तुके ऐसे उल्दे रक्षण शोभा नहीं देते | इसी प्रकार आत्मा, यह शरीर 
मेरा है, प्रतिष्ठा मेरी है, राग मेरा है, इत्यादिख्पसे परको अपना 
मानकर विपरीत मान्यता, अविरति और कपाय इत्यादिके विपरीत 
उक्षणमें रत हो रहा हैं, उससे आचार्यंदेव कहते हैं कि यह तेरे आत्माका 
लक्षण नहीं है, भगवान आत्मा - ज्ञानलक्षणयुक्त जागृतज्योति चैतन्य- 
स्वरूप हैँ, और मिथ्यात्व, अविरति, कपाय तथा योग यह चारों आख्रव 
पुदृगलके परिणाम हैं, इसलिये जड़ हैं, यह आख्रव चेतन्यके अनुभवसे 
भिन्‍न है, चैतन्यका अनुभव चंतन्य स्वरूपसे शुद्ध है। 

जव तेरहवीं वात कहते हैं-- 
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' ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र 
और अन्तरायरूप जो आठ कम हैं, सो वे भी जीवके नहीं हैं । आठों 
कर्म आत्मासे बाह्य हैं, वे आत्माके भोतर श्रविष्ठ नहीं हैं, १रन्तु वे 
बाह्य निमित्तरूप अवश्य हैं। यदि वाह्य निमित्ततप न हों और ज्ञानकीं 
हीनादिक अवस्था न होती हो तो समस्त जीवोंमें ज्ञानके विकासका 
जो अन्तर दिखाई देता वह नहीं दिखना चाहिये । 
जानावरणीय कमे।-- 

' किसी मनुष्यकी बुद्धि ऐसी तीत्र होती है कि वह जो कुछ एक 
बार पढु लेता है. वह सबका सब याद हो जाता है, और किसीकी 
बुद्धि इतनी मन्द होती है कि वह वर्षों तक प्रयत्न करने परु भी अक्षर- 
ज्ञान नहीं कर पाता। इसका कारण यह है कि तीद्रबुद्धि-मनुष्यने 
पहले कपाय कम की थी इसलिये उसके ज्ञानावरणीय कर्मका कम 

बन्ध हुआ, और इसीसे वर्तमानमें ज्ञाकका विकास अधिक दिखाई देता 
है; और मन्दबुद्धि-मनुष्यने पहले कपाय अधिक की थी इसलिये ज्ञाना- 
परणीय कर्मका अधिक बन्ध हुआ था जिससे उसके ज्ञानका विकास 
बहुत कम दिखाई देता है। श्रीमद्राजचन्द्रजी किसी भी पुस्तकको 
एकबार पढ़कर याद कर लेते थे; उन्होंने मात्र सोलह वर्षकी आयुर्मे 

“मोक्ष माला ' आदिकी ऐसी सुन्दर रचना की थी कि पचास बर्धका 
साधु भी नहीं कर सकता। उनका ऐसा बहुत अच्छा ज्ञानका विकास 
था, इसप्रकार कम-वढ्‌ विकास होना पूर्वकृत ज्ञानावरणीय कर्मके 
अध्षिक या कम वन्ध पर आश्रित है। सम्यकज्ञान प्रगट करना अपने 
वतंमान पुरुषार्थके आधीन है। सम्यकज्ञान पूर्वकृत विकासके अनुत्तार 
नहीं होता, किन्तु अपने वर्तमान पुरुषार्थले हो होता है। 


सबके ज्ञानका विकास एक-सा नहीं, किन्तु कम-व दिखाई देता 
है, इससे ज्ञानावरणीय कम सिद्ध होता है। जब अपने ज्ञानकी अवस्था 
हीन परिणमित होती है तब ज्ञानावरणीय कर्मको निमित्त कहा जाता 
है, किन्तु वह कर्म आत्माके स्वभावमें नहीं है। 
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दरशनावरणीय कर्म 2 
. . दशन सांमान्य एकहंप देखता है। यह चैतन्य भिन्न है, और जुड़ 
भिन्न है, ऐसे भेद करके अर्थात्‌ विशेष करके न देखें किन्तु जड़े सामान्य 
एकरूप अभेद देखे सो दर्शन है । यह प्रतीतिरूप दरॉनकी बात नहीं, कित्तु 
अवलोकनरूप दर्शनकों वात है । ऐसा दर्शनका व्यापार ज्ञानीं-अज्ञानी 
सबके होता है। छद्मस्थ दक्षामें प्रथम दर्शनोपयोग “होता - है। उसका 
फाल अंतमु हुर्त हैँ । किसी भी वस्तुका ज्ञान होता है उसके पूर्वकी 
दशा छद्मस्थ जीवका दर्शनोपयोग है । 


(१) जब वालकका जन्म होता है, तव तत्काल ही उसे सब एक 
सा मालतृम होता है, सामान्य भेद किये बिना सब एक समान - मालम 
होता है, किन्तु जब उसे पालनेमें सुराते हैं तव उसे उसके स्पर्शका 
बनुभव होता है, और वह रोने रूगता है, इसप्रकार उसे भेद करके 
ज्ञान होता है। 


(२) जब कोई अपनेको नाम लेकर बुलाता है, तव उसे जाननेसे 
पूर्व उस ओर उपयोग उन्मुख होता है, वह सामान्य-दर्शन है, तत्पश्चात्‌ 
यह जान लिया कि कौन घुला रहा है, सो यह विद्योष ज्ञान है । 


इन दृष्ठान्तोंसे यह ज्ञात होता है, कि एक वस्तुको जानते हुए 
उस ओरसे दूसरी वस्तुकी जाननेकी ओर जो उपयोग जाता है, उसमें 
उस दूसरी वस्तुको जाननेसे पूर्वे होनेवाल्ा उपयोगका व्यापार दर्शनो- 
पंयोग है । एक विचारमेंसे दुसरे विचारकी ओर उपयोग जाते हुए 
दूसरे विचारमें उपयोग पहुँचनेसे पूर्व होनेवाला वीचका व्यापार 
दर्शनोपयोग है । पर विपयसे रहित मात्र आत्माका सामान्य व्यापार 
दर्शनोपयोग है । सामान्य एकरूप चैतन्यव्यापार देन है, और विशे' 
भेद करके जानना सो ज्ञान है। दर्शनगुणको आवरण करनेवाला 
दशनावरणीय कर्म है, वह आत्माका स्वभाव नहीं हैँ । 


वेदनीय कर्म;---ताता और असाताके भेदसे वेदनीय कममेके रो 


भकार हूँ । पूरवभवमें हिसा, झूठ, चोरी इत्यादिके अशुभ परिणाम हुए 
हों तो उनके निमित्तते असाता वेदतीय कर्मका वन्ध होता है, और | 


न 
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पुभवर्ं दमा, दाल वो कप दृबह्क शुमसात कि दो थी 
उसके निमिद्ययें स्ातथा उैजजोब फर्म वन्य होता थे। सोती नी 
फर्म साताक़ा संपोग कराता हैं, किल्‍्तु उसे मनुकठताी साचिती ही व 
मानना आस्माक़े हाथकों बात है। नो शोदते हैते वाद सीतेज्न दि 
भण्डार मिकल जाये तो हू पुएणक संधोग है, कल्[ उसमे एव गावि्ी 
आत्माफे गुणका अनादर है। साता-अशावाप्य वेदतीए की आारमाहों 
स्वभाय नहों हे, बढ तो पुल का प्रणाम है। सर्मोद्याकों भी श्भी 
बादरसे अस्ताताडा ओर कभी साताका सांधोग हीती है, शिछु 
सत्र पूर्वकृत कर्मानुसार होता है। मद्रापापीकों भी रोग से दीं, और 
धर्मात्माको रोग दो, तो यू सत पूरवठ्त कम्रकृतिका संगोग हें । 
सनत्कुमार चक्रमर्तीकों मुनि द्वोमें पर भी साधशों वर्ष तक गलित 
कोढ़का भयंकर रोग रहा था, किन्तु ये ऐसी प्रतीतिपुर्षक जातासाग्रधिमें 
-आत्मानन्दमं लीन रहे कि रोग मेरा स्वक्प नहीं दे, सद शरीर मे 
नहीं हैँ, में तो परसे भिन्न चिदानन्द आत्मा हूँ । ऐसे भानपूर्वक 
भात्माकी समाधि, आनन्द, लीनताकों रोग नहीं रोक सकता । इसप्रकार 
धर्मात्मा चक्रवर्तीके शरीरमें मुनि होते हुए भी ऐसा रोग था, और 
उधर नित्य पशुवध करनेवाले कसाईका शरीर निरोग हो सकता है, 
यह पापानुवन्धी पुण्यका फल है। पूर्वभवमें कपायोंकी कुछ मन्द किया 
और उसमें अभिमान किया था. जिसके फलस्वरूप कपायोंकों मत्द 
करनेसे मनुष्य हुआ और निरोग शरीर मिला, किन्तु वह मरकर 
नरकमें जानेवाला है सो यह पापानुबन्धी पुण्य है। साता और असाता- 
वेदनीय कर्म आत्मामें नहीं है, वह संयोगी वस्तु है, आत्माका स्वभाव 
नहीं है। 

मोहनीय कर्मः---ईस कर्मकी २८ प्रकृतियाँ हैं; जब आत्मा 
ज्ञान्तिकी अवस्थामें अ्रवेत्त होता है तब यह कम निमित्त होतां है। 


७ 
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-काम, क्रोधादिके भाव स्वयं करता हैं, तव यह कर्म निमित्त होता 
है, किन्तु वास्तवमें भोहनीय कर्म आत्मामें नहीं हैं। और जो आत्मामें 
नहीं हे, वह आत्माकों हानि कैसे करेगा? आत्मामें मोहकर्म नहीं 
है; तथापि यह माने कि मुझे. मोहकर्म हनि पहुँचाता है--तो. ऐसी 
विपरीत मान्यताके लिये भी जीव स्व॒तन्त्र है। किन्तु त्रेकालिक 
, बकपाय ज्ञानतत्त्वको देखो तो वास्तवमें मोहनीय कर्म आत्मामें. है ही 
वहीं, इसप्रकार मोहका विश्वास न करना और आत्माका विश्वास 
'कस्ना ही आत्माका स्वरूप हैं। 


आयुकर्म+--श री रकी स्थितिका नाम आयु है। आयुकर्म भी आत्मा- 
'के नहीं है, वह तो अक्षयस्थितिस्वरूप है। शरीरकी स्थिति पूर्ण 
होने पर आत्मा उससे अलग हो जाता है, उसके बाद वह एक समयको 
भी नहीं रूक सकता। जितनो शारीरिक स्थिति ( आयु ) पहलेसे 
छेकर' आया है उसमें एक पलभरकी भी घटा-बढ़ी कोई नहीं करे 
सकता । चाहे नितना उपाय किया जाये किन्तु शरीरकी स्थिति जो 
बंध जाती है, उसी प्रकार रहती है, उसमें किचित्‌ मात्र भी 
परिवर्तन नहीं होता । हे 
कुछ लोग कहा करते हैं कि पर्वतकी अमुक ग्रुफामें ५०० यो 
४०० वर्षके योगी विद्यमान हैं किन्तु यह वात सर्वेथा मिथ्या है, 
वर्तमानमें इतनी आयु नहीं होती । कुछ लोग कहा करते हैं कि श्वास- 
निरोध करके वेठनेसे मरण नहीं होता, किन्तु यह भी व्यर्थ है] चाहे 
जितना श्वासनिरोध करे, किन्तु जब आयुस्थिति पूर्ण होना होगी, 
तव वह पूर्ण हुए बिना नहीं रहेगी। आयु कोई कम-वढ॒नहीं कर 
सकता। जब सपे काठता है और मनुष्य मर जाता है तब लोग येहें 
समझते हैं कि वेचारा वेमौत मर गया; किन्तु यह भिथ्या है, क्योंकि 
जव आयु पूर्ण हो रही हो तो विष चढ़ जाता है और वह मर जाता 
है; यदि आयु शेप होती है तो विप उतर जाता है. और वह जीवित 
रहता है, इसप्रकार आयुकी स्थितिके अनुसार ही सव ऊुछ होता है । 
आयुकर्मके चार प्रकार हैं-मनुष्यायु, देवायु, तिर्य चायु और नरकायुं । 
यह आयुकर्म भी आत्माका स्वभाव नहीं है, किन्तु पुदगठ़का परिणार्म 
है। ऐसे पृथक आत्माकी श्रद्धा कर)- यही तेरा स्वरुप है। “« हज 
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नामकम---शारीरिक वाह्म संयोगोंका मिलता, शरीरादिकी रचवी- 


का होना, अच्छा कण्ठ मिलना, शरीरकी हड्डियोंका सुदृद होना, ये 
अपयश्चका होना, शरीरके विविध आकारोंका होना, इत्यादि सब ताम- 
कर्मका फल है। नामकर्मकी ९३ प्रकृतियाँ हैं। वह संब पुदुगलके 
परिणाम हैं, आत्माका स्वरूप उनसे भिन्न है। 

मोत्रकर्म:--ऊँच-तीच कुलूमें जन्म लेतेमें गोत्र कर्म कारण है। 
किसीका जन्म भंगरीके यहाँ होत। है, तो किसीका ब्राह्मणके यहाँ। है 
गोत्रकर्म आत्माका स्वरूप नहीं है। आत्मा संगी या ब्राह्मण नहीं ॥' 
यह सब गोत्रकर्मके कारण प्राप्त वाह्य फल है, यह पुदृगलके परिणा 
हैं, में आत्मा तो ज्ञानानन्द हूँ, ऐसा विश्वास कर । गोत्र पे 
अनन्तवार आये और गये, किन्तु आत्प्रप्रतीतिके बिना गोत्रको अपनी 
माना इसकछिये चोरासीमें श्रमण करना पड़ा; इसलिये संयोगी ६४िकी 
त्याग कर और चिदानन्द भगवान आत्मा पर ही दृष्टि रख तर! 
उसीकी श्रद्धा कर। 

अतराय कर्म;--जो कर्म दानादिक करनेमें विष्च डालता है, मो 
वह अंतराय कर्म है। इसके पांच भेद हैं-दानान्तराब, लाभान्तिरी 
भोगान्तराय, उपभोगान्तराय और वीर्यान्तराय कर्म। यह अंतराय * 
भी तुसमें नहीं है। तेरा स्वरूप आनन्दधन, अनन्त वीर्यसे पर्खि' 
है, यह विचारकर वुरुपार्थ करके बीतरागता प्रगट कर ) अन्तिर्श 
कर्म जड़ है वह तुझमें नहीं है। 

कुछ लोग यह कहते हैं कि हमारे पास सम्पत्ति तो है, का 
दावान्तराय कर्म टूटे तो दान दिया जाये? किन्तु यह सत्र व्य॥ है 
यदि तू तृष्णा कम करे तो दानान्तराय कर्म बाधक नहीं हो सतर्कता 
स्वयं पुरुषा्थ करके आत्माकी यथार्थ प्रतीत्ति करना सो €वर्य अपने 
दान देना हैं, यह अभ्यन्त दान है । 

छामान्तराय कमेका उदय आत्मा नहीं है, छाभान्‍्तराय कर्म 

उदय हो तो बाह्य वस्तु न मिले, किन्तु अंतरंग-आत्मामे छाभ लैेहे 
छामान्‍्तराव कर्म बाघक नहीं होता। कित बाह्ममें रुपया पेंसा से मिः 
बाद भनुझदता ने मिले इत्यादि रात्र छाभान्तराय कर्मका उदय ८ 


आत्माका पदिचय करके निनानरद स्वढ़प प्रगढ कर्तेमे छाभास्तराय के 
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बाधा नहीं देता । छाभान्तराय कर्म जड़ है, वह आत्मामें नहीं हे । 


'* जिसका एकबार भोग किया जाय वह भोग हैं। भोगान्तराय कर्मे 
बात्माके पुरुषार्थ करनेमें बाधा नहीं देता, और वह आत्माका 
भानंद लेनेमे भी वाघक नहीं होता; किन्तु वह वाह्म संयोगोंमें बाधक 
होता है। महान सम्पत्तिशाली होने पर भी शारीरिक रोगके कारण 
दो रोटियाँ भी न खा सके तो यह भोगान्तराय कर्मका उदय है । 
उसके उदयके समय शांति रखनेमें भोगान्तराय कर्म बाधा नहीं डालता । 


जो वारंबार भोगा जा सके वह उपभोग है। आत्माके एक 
गुणकी अनन्त पर्यायें होती हैं, इस अपेक्षासे गुण वारम्बार भोगा जाता 
है। उपभोगान्तराय कर्म आत्माके आनन्दकों वारम्बार भोगनेमें वाधा 
नहीं देता, आत्माके आनन्‍्दका बारम्वार भोग करना सो उपभोग है । 
वाह्य वस्तु वारम्वार न भोगी जा सके सो उपभोगान्तराय करमेका 
उदय है, किन्तु वह उपभोगान्तराय कर्म आत्मस्वरूपको वारम्बार 
भोगनेसे रोकता नहीं है। स्वयं पुरुषाथे नहीं करता तव उपभोगान्तराय 
कर्मको निमित्त कहा जाता है। 

वीर्यान्तराय कर्म जड़ है। यदि स्वयं पुरुपार्थ करे तो वह बाघक 
नहीं होता, किग्तु यदि स्वयं पुरुषार्थ न करे तो वीर्यान्तराय कर्मको 
निमित्त कहा जाता है। अंतराय कर्म तेरा स्वरूप नहीं है। 

संसारी जीवके साथ आठ कमें लगे हुए हैं, उनकी १४८ प्रकृत्तियाँ 
हैं, एक एक प्रकृति अनंत परमाणुओंका पिड है। आत्माके आवृतत 
होनेमें आत्मासे विरुद्ध प्रकारके रजकण ही निमित्त होते हैं। 

आचार्यदेवने ज्ञानावरणीय आदि आठ कर्म कहकर, आठों कर्म 
हैं-ऐसा व्यवहार कहा है। यद्यपि वे सव कर्म हैं अवश्य, किन्तु वे 
आत्मामें नहीं हैं। और उन कर्मेके निमित्तसे आत्मामें होनेवाली 
न्ञानादिगुणकी अपूर्ण अवस्था भी है, परन्तु वह आत्माका अखण्ड 
स्वरूप नहीं है, यह कहकर परमार्थ बताया हैं। 

अब चौदहवीं वात कहते हैं-- 

जो पर्याप्त, योग्य और तीन शरीरके योग्य वस्तु ( पुद्गल स्कन्ध ) 
रूप नोकर्म है सो सब जीवके नहीं है। क्योंकि वह पुदुगल द्र्व्यके 
परिणाममय होनेसे आत्मानुभूतिसे भिन्न है। आहार, शरीर, इन्द्रिय, 
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श्वासोच्छवास भापा और मन यह छह पर्याप्तियाँ हैं। जक जीव 
माताक़े उदरमें आता है तब पर्या्ति बेंघती हैं, इसलिये वह पुदालता 
स्वरूप है, आत्माका स्वरूप नहीं। इसप्रकार शरीर, आहार 6५ 
भाषाका बोलना इत्यादि सब आत्माका स्वरूप नहीं है। भीतर ज़ो 
आठ पंखुड़ियोंके कमलके आकार मन है, वह भी पुदूगढकी रची 
है आत्माकी नहीं । आत्माके अतिरिक्त वाहरका जो जो संयोग मिलता 
है, वह सब पुद्गलका स्वरूप है आत्माका नहीं। इसप्रकार ज्ञान, 
श्रद्धा और स्थिरता करे तो मुक्ति हुए बिना न रहे । 


आहार लेना, श्वासोच्छवास लेना, भाषा बोलता, इत्यादि रहें 
पर्याप्तियाँ प्रत्येक सैनी पंचेन्द्रियके वेंघती हैं, जोकि सब प्ुंदृगलकी 
रचना है, वे पर्याप्तियाँ आत्मामें नहीं हैं। आत्मा आहार नहीं लेता: 
इ्वासादिको नहीं हिलाता, भाषा नहीं बोलता, आत्माके लिये मत 
सहायक नहीं है, आत्माके शरीर और इच्द्रियाँ नहीं हैं। आत्मा 
स्वरूप ऐसा निराला है, किन्तु जो अभिमान करता है कि--यहे मे 
भेरा है, मैं इसका कर्ता हूँ, सो मिथ्यात्व है। मात्र जो वस्तु सब 
रूपसे पाई जाती है, उसे अपने रूप माने तव तक हित नहीं होता । 
संयोगी वस्तुके साथ आत्माका वास्तवमें संबंध है ही नहीं । परवा 
स्वृतन्त्र परिणामी द्रव्य है, उसे दूसरा कैसे परिणमित कर सकेता है : 
इसलिये अपने स्वाघीन तत्त्वकी श्रद्धा-ज्ञान करके उसमें रमणता करता 
सो यही मोक्षका कारण और हितका उपाय है। 

पहले जो पाँच शरीरोंकी वात आयी थी, उसमें शरीरकी वर्ण 
कही गई है, और इस पर्याप्तिके कथनमें ओऔदारिक, वेक्रियक और 
आह्यारक इन तीन शरीर योग्य पुद्गलोंको लिया है। छह पर्याप्ति वग्धि 
और तीन शरीर योग्य, वस्तुरूप नोकर्म है, ऐसा कहा है।' पहले 
माताके उदरमें शरीर, इंद्रिय इत्यादिके सूक्ष्म पुदूगल बेंधते हैं। ४हैं 
पर्याप्तियाँ और तीन शरीर बँधते हैं यह कहकर आवचार्यदेवने व्यवहीर 
कहा है, और छह पर्याप्ति योग्य होनेकी चैतन्यकी अवस्था-मी है ही! 
इसप्रकार चेतन्यकी अशुद्ध अवस्थाका व्यवहार बताया है, परन्तु ख 
सब्‌ आत्माक नहीं है, यह कहकर परमार्थ बताया है।, 

अब प्रन्द्रहवीं ब्रात कहते हैं--जो कमोके रसकी शक्तियोंके (अंबिन | 
भए प्रतिच्छेदोंक ) समूहुरूप वर्ग है, बह सब जीवक नहीं दै। वमोंकिं।' 
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वह पुदुगुक्ू द्रव्यके परिण[ाममय होनेसे आत्मानुभूतिसे; भिन्न हैते 

ज़ब आत्मा शुभ्राशुभभाव करता, हैँ तब :कर्मवत्ध. होतः है,॥ 
कर्मपरमाणुओंमें जो रस देनेकी (फल द्वेनेकी ). शक्ति वँधती है, +उसे. 
अनुभाग-(रस ) कहते हैं। प्रत्येक क्मके रजकणमें फल देनेकी शक्ति है। 
जिन रजकणोंमें समान फल देनेकी शक्ति होती है, उसे अविभाग- 
प्रतिच्छेद कहते हैं। उन अविभाग प्रतिच्छेदोंके समृहको वर्ग कहते हैं । 
अनुकूलताका. मिलना और प्रतिकलताका दूर होना इत्यादि सब कमे- 
रसका फल है। कर्मोके रसकी शक्ति प्रमाणुकी अवस्था है, जड़की 
अवस्था हूँ। आत्मा इनसे भिन्न है, इस प्रकारकी प्रतीतिका होना हित 
भौर सुखका मार्ग है । 

कर्म रसके अविभागी प्रतिच्छेदोंमें यह कहा गया' है कि कर्मरस 
बात्माको अनुभवरस लेनेसे रोकता नहीं है, किन्तु तू अपने पुरुषार्थकी 
मंदतासे अटक जाता हैं। यद्यपि कर्मेरसके अविभाग-प्रतिच्छेद हैं 
अवश्य, किन्तु वे. किसीको पुरुपार्थ करनेसे नहीं रोकते। कर्म रस ' 
कहकर आधार्यदेवने सर्वेज्ञ मगवानके श्रोमुखसे निकला हुआ व्यवहार 
वताया हैं। यह सारा कथन करके आचार्यदेवने जनदशेनका सम्पूर्ण 
व्यवहार उपस्थित किया है। सर्वज्ञ मगवानके श्रीमुखसे विनिगेतः ऐसा 
व्यवहार जेनदर्शन्क अतिरिक्त अन्यत्र कहीं नहीं. हैं । 

अब सोलहवें कथनमें कहते हैं कि--उत्त वर्गोके समूहरूप वर्गणा'' 
जीवके नहीं है। 

समान शक्तिवाले वर्गोके समुहको वर्गेणा कहते हैं। भगवान आत्मा: 
वेगेणाके सभूहुरूप नहीं है, वर्गणा पुदुगल द्रव्यकी रचना हूँ, ऐसी श्रद्धा-.। 
ज्ञात. करके स्थिर होना सो मोक्षका उपाय- है ॥ ५४8 

सत्रहव कथनमें, स्पर्धककीः वात: है।. सन्द-तीतन्र रसयुक्त कर्मर। 
दलोंके- विशिष्ट न्‍्यासरूप (वर्गणाओंके समूहरूप) स्पर्धक जीवकेः नहीं, 
हैं।: यहाँ न्यास (जमाबव) कहकरः यह कहा है कि कोई तीबः रखसे 
कोई मन्दः रससे या ऐसे, ही. अनेकानेक्र प्रकारसे, भिन्न भिन्न कासमें. वाघि 
गये कम सब्र एक साथ उदयमें आ जायें, सो उसे न्यास कहते हैं। इसः 
परमाणुओक़े स्पर्धक छपी हैं और भगवान आत्म अहूपी है ।- वे स्पर्धक; 
उपुगलद्रव्यकी रचना हैं। भगवान आत्मामें: वे स्पर्धक नहीं, हैं, वेः सब; : 
पुंदृगडके समूह आत्म्ाप्रें चहीं, हैँ।: भात्माका अनुभव, उससे: निन्न : हैः? 
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अब अठारहवें कथनमें अध्यात्मस्थानकी वात है। जव स्व-परका 
एकत्व अध्यास हो, तब विशुद्ध चेतन्यपरिणामसे पृथवत्व जिनका लक्षेय 
है, ऐसे अध्यात्मस्थान जीवके नहीं हैं। 


अध्यात्मस्थान अर्थात्‌ अध्यवसाय और अध्यवसाय अर्थात्‌ 
विकारीभाव । मूल पाठमें जो विशुद्ध शब्द है, उसका अब ' शुभ 
परिणाम नहीं है । किन्तु वहाँ शुद्ध स्वभावकी बात है। उस विशुद्ध 
परिणामसे भिन्न जो पुण्य, पाप, शरीर, वाणी और मनकी क्रिया है 


उसे और अपने आत्माको एकरूप माननेका अध्यवसाय विपरीत 
अध्यवसाय है। 


शरीर, वाणी और वाह्म निमित्त मेरी सहायता करेंगे. ऐसा -भावे 
अध्यवसाय है। जब तक वह भाव होता है, तब तक कर्मवन्ध करता 
है और संसारमें परिभ्रमण करता है। स्व-परके एकत्वका भाव अध्य- 
बसाय है। निर्मेल पवित्र स्वभावको भूलकर परको अपना मानना सी 
विपरीत पुरुपार्थ है, कृत्रिम भाव है। आत्मा आनन्दघ॒न, टंकोत्कीर्ण 
अकृत्रिम स्वरूप है, उसकी श्रद्धा, ज्ञान और रमणताकों भूलकर प्रमें 
एकत्ववुद्धि करता सो अध्यवसाय है, वह अध्यवसाय आत्माके स्वभावमें 
नहीं है, क्योंकि वह पुद्गल द्रव्यके परिणाम हैं। अध्यवसाय अपनी 
चंतन्‍्यकी अवस्थामें होता!है, किन्तु वह चेतन्यका स्वभाव नहीं है । 


स्व-प रके एकत्वके अध्यासवाछे विकारी परिणामोंसे चतन्यके निर्मल 
परिणाम भिन्न हैं। विकारी परिणाम लक्ष्य है, और निर्मल चेतना- 
परिणामसे भिन्न उसका लक्षण है। आत्मा लक्ष्य है और निर्मेल चेतना- 
पर्याय उसका लक्षण है। चेतन्यके निर्मेल परिणामसे अध्यवसायकी 
भिन्न लक्षण है। वे सभी अध्यवसायस्थान जीवके नहीं हैं। स्व-परव 
एकत्वकी बुद्धिको ही मुख्यतया अध्यवसाय कहते हैं। अस्थिरताके 
अध्यवसायको मुख्यतया अध्यवसाय नहीं कहते । आचार्य देवने पृथवत् 
लक्षण बताकर यह बताया है कि यह अध्यवसानस्थान अवश्य हैं, और 
इसप्रकार व्यवहार बताया है; किन्तु वे परिणाम आत्माके निर्मल 
परिणामोंसे भिन्न हैं, यह कहकर परमार्थ बताया है। अध्यवसाय चैतन्यकी 
अवस्थामें होता है, पुदुगलके परिणामोंमें नहीं; किन्तु उस अध्यवसानका 
पुदुगलकी ओर झुकाव है, इसलिये उसे पदुगल परिणाम कहा है। 
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परको अपने रूप माने और परसे अपनेको लाभ-हानि होनों माने 
सो यह वीतरागमाग नहीं है। आत्मा अखण्ड ज्ञानमूर्ति स्वतन्त्र स्वभाव 
है; उसका परसे किसी भी प्रकारका सम्बन्ध मानना सो भगवान 
सर्वेज्का परमार्थ मार्ग नहीं है, किन्तु वह अपनी स्वच्छन्दतासे माना 
हुआ मार्ग है। भीतर एक भी पुण्य-पापकी वृत्ति उत्पन्न हो वह मेरी 
है, और मैं उसका हूँ इसप्रकार एकमेक रूपसे मानना सो मिथ्या अध्यव- 
साय हैं, विपरीत शल्य है, वह भगवान आत्माका स्वभाव नहीं, और 
वह बीतरागमार्ग नहीं है। सम्यकदर्शन और सम्यकज्ञानके होने 
पर अपना स्वभाव ही अपना माना जाता है, और परका स्वभाव पर 
ही माना जाता है। अपने स्वभावकों पररूप और परके स्वभावको 
03 न माने सो ऐसी निर्मल श्रद्धा-ज्ञान ही मोक्षका सर्व प्रथम 
उपाय है । 


मर भव उनतीसवीं बात कहते हैं--भिन्‍न भिन्‍न प्रकृतियोंके रसका 
परिणाम जिनका रूक्षण है, ऐसे अनुभागस्थान समस्त जीवोंके नहीं हैं, 
बनुभाग अर्थात्‌ फल देनेकी शक्ति। भिन्‍न प्रकृतियोंमें भिन्‍न भिन्‍न रस 
होता है। किसी कार्यकी स्थिति कम और रस अधिक होता है, किसी 
प्रकृतिका रस कम और स्थिति अधिक होती है। जैसे--शरीरमें कहीं 
छोटीसी फुन्सी हुई हो. और उसकी पीड़ा अधिक किन्तु स्थिति कम 
हो । और कुछ लोग ऐसे होते हैं कि जिनकी स्थिति अधिक, और 
रस थोड़ा हो, वे सव प्रकृतियाँ विपरीत मान्यताके कारण कंपाय- 
भावसे बेबी हैं, वह सव रजकणकी अवस्था है, वह सम्पूर्ण राम पर्याय 
शरीरमें होती है, आत्मामें नहीं। फल देनेकी शक्ति कमंमें होती है. 
आत्मामें नहीं। प्रकृतिवंध, प्रदेशवंध, स्थितिबंध, और अनुभागवंध 
पुदुगलकी रचना है, आत्मस्वभावकी नहीं । आत्मस्वभावकी रचना 
ज्ञान और आनन्द है। जैसे पुदुगलमें अनुभाग है उसी प्रकार आत्मामें 
भी है। आत्माका अनुभाग अर्थात्‌ आत्मामें आनन्दरस है, वह रस 
परसे भिन्न अलौकिक है, वह पुदुगलके जड़ अनुभागसे सर्वधा भिन्‍न 
है। पुद्गलका अनुभाग जड़ है। 


भव बीसवीं वात कहते हैं--कायवर्गणा, वचनवर्गंणा और मनों- 
तगंगाओोंका कम्पन जिसका छक्षण है, ऐसे ग्ोगस्घान भी समस्त 
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घोगोफ़े हीं हैं, कीड़े वे [दु७ इंदओ कशाव | गीतते हि 


पाह्यामें योगई लिामिनओ काफ्ल दोवी ॥) गत जी, रह 
पगेगों ओर काोपगेगाका जो कंबल की थे था बिक 7 
कहा है, खाप्तामें तो बने वोलों बोगक भडिवनपें पार रत हि 
ऋम्पन होता है। परैश्लोंका कान होता भी मा सा (भा "ही, 
हिन्तु विछारों भा तै। 


सेवकों है अारका वाद चुमता है तब उस पट बेटी बुर 20 
भी घूमती हु माझूम दीतों है, किलु तर्ता्म माती अगन शत 
नद्दी चदलतों, पाठक पुमगेसे हो बंद भो पुमती है ४ द्र्ती का 
इसोप्रकार आत्मा दिलता नहीं हे, कित्तु मत, वि, कीधईे धीमी 
पाठ फिरता है--कांपता है, इसलिये साथ दी आार्मा भी 40, 
कोपता हुआ प्रतीत द्वोता हे, ओर उसका आवतिर दोता ईलीं दांव 
देता है। कम्पन आत्माफा स्वरूप नहीं है। मंह-बर्व-कीर्सकों 68, 
पर है, उसके नि्मितसत आताप्रदेशोंका कम्पन द्ोता है, बे अक्षय 
मूल' स्वरूप नहीं है, किन्तु परनिमितस दोनेयाला 208, विकार 
है। प्रदेशोंक्ा कम्घन आत्माका स्वभाव नहों, किन्तु जड़के नेम 
होनेवाला विकार है, दसलिये वह जड़ हे, आत्मा धरका नहीं चि । 
जिसे . निराला आत्मस्वरूप जानना हो, वह इस भिन्‍्वताकों जाने विनों 
सतूके मार्ग पर नहीं जा सकंगा। 


' अब इबकीसवीं बात कहते हैं--भिन्‍न भिन्न प्रकृतियोंफ परिणाम 
जिसका लक्षण हैँ ऐसा वन्धस्थान सभी जीबोंके नहीं हैं, भिन्‍्त मिलने 
प्रकृतियोंकें परिणाम होनेका कारण जीवमें होनेवाले विविध प्रकार 
विकारी परिणाम हैं। जीवमें जैसे भिन्‍न भिन्‍न प्रकारके परिणाम हीते 
हैं, वेसे जडमें भी भिन्न भिन्न प्रकारके प्रकृतिके परिणाम होते हैं, ऐसी 
निभित्त-नै मित्तिक सम्बन्ध ह्ठै । कोई किसीका कर्ता नहीं सव अपने 
अपने कारणसे स्वतन्त्र परिणमित होते हैं। भिन्‍त-भिन्‍न प्रकारवी 
प्रकृतियाँ सब पुदुगलमय हैं और जीवके विकारी परिणाम भी पुद्गलकी 
ओरके हैं, इसलिये- वे भी पुदूगलके परिणाम कहे गये हैं । 


०775 प्रक्रुतिका' वन्छे पुदुंगलमें होता: है।.ब्नन्घ. आत्मामें महीं. होता.) 
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वंध होना पुदूगलका स्वभाव है, आत्माका नहीं । वच्ध और आत्माकी 
विकारी पर्यायका निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है । वह सम्बन्ध भी आत्माक़ी 
स्वभावहष्टिसे नहीं है। -वह वन्ध पुद्ंगलका स्वभाव है, “और भाव- 
वध जीव पर्यायकी योग्यता है। आत्मअनुभव्र उस वन्धसे अलग हैं । 
वाईसर्वां कथन:--अपने फलको उत्पन्न करनेमें समर्थ कम अवस्था 
जिनका लक्षण है, ऐसे उदयास्थान भी जीवके नहीं हैं, किन्तु वे 
रजकर्णोंमें फलते हैं, आत्मामें नहीं। वे कर्म अपनेमें फल उत्पन्न करनेको 
समर्थ हैं परमें नहीं। उनकी शक्ति आत्मामें फल उत्पन्न करनेकी 
नहीं हैं । कर्म स्वयं अपनी अवस्थाएँ उत्पन्न करते हैं आत्माकी नहीं 
कर्मोके फलका आत्मामें कोई असर नहीं होता । एक तत्त्वका फक्क 
दूसरे तत्त्में कभी नहीं हो सकता। कर्मकी अवस्था न तो आत्मामें 
था सकती है, और न आत्माकी कार्यमें, यदि वस्तुदृष्टिसे देखा जाये 
तो दोनोंकी अवस्थायें भिन्‍न भिन्‍न हैं। १४८ प्रकृतियोंके उदयकी 
अवस्था सव जडकी है। अज्ञानी मान रहा है कि कर्म फल देते हैं 
तब राग-द्वेंप होता है, किन्तु कर्मका फल जड़में होता है, और राग- 
हेप तेरे आत्माकी पर्यायमें होते हैं, इसलिये कर्मफल तुझे राग-दरेप 
नहीं कराता, किन्तु तू ही विपरीत मान्यतामें युक्त हो जाता है, तत्न 
राग-द्रेप होता है।, जब राग-हेप आत्माकी अवस्थामें होता है, तब 
कर्म फल मात्र लिमित्तरूपसे विद्यमान होता है इसलिये यदि वस्तु- 
दृष्टिसि देखा जाये तो कमंका फल आत्मामें नहीं आता कर्मका फल 
आत्माका लक्षण नहीं किन्तु ऐसे पृथक्‌ तत्त्वका श्रद्धानु-ज्ञान करना 
आत्माका रुक्षण हैँ। आत्माका ज्ञान-आनन्द-रमणता इत्यादि स्वरूप 
आत्मामें है, ऐसा भेदज्ञान करना ही मुक्तिका उपाय है। य 


तेईसर्वां कथघन--गति, इन्द्रिय, काय, योग, वेद, कपाय, ज्ञात, 
संयम, दर्शन, लेदया, भव्यत्व, सम्यकत्व, संज्ञा और आहार जिनका 
रक्षण है, वे मार्गणास्थान भी समस्त जीवोंके नहीं हैं, वर्योकि वे 
पुदृगल द्रव्यके परिणाममय हैं, इसलिये आत्मानुभूतिसे भिन्‍न हैं। इन 
चोदह मार्गणाओंका संक्षिप्त विवरण इस प्रकार हैं:-- 


गतिका फल जड़में होता है, तथापि जज्ञानी मानता है कि मैं गति 
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पं मांतवधाकों भवनों धनिया है व वा जवां 


छः 


कया पे आज जा हब के का | थी शोक 27 
नहा ५ मताप-पत नव भी! वाह ६ याद दीया मर 2 ॥ै7 
बे जज, ऑल अलग जो आज के आए की ० हे 
लग न है। बच: कैदी बाजा है [के सकप मावक वीं ५५ 
नहों होता, केवलआान सदा देता योर मकक गत दो मोड हा 
है, किलतु ऐसी हाथ बढ़ा है; कवीक जात सोजमों वहां, 
साभावय तोता है। बजा धनुदप गाय काोलावादर मिड सकी, 
पंयादि मोड ही हुआ इशसोवसद भा ।% परुष्य मर मीर्दो पे 
देती, किल्दु अब रवव बाबू शत (व मादा, है । हा, ई् 
हिपत्स अवझय है कि औ। मद पीता है, तब महत्व गति. विधा 
होती टू; किन्तु गधि मोदा 4८ रपी, दसाडिय बाहों अर्तियां आत्मा 
भाव, गंदी, है। बंद आला बताएं दी थी व गंध हि 
नहीं हो सफगा | गति जे है, ओर आत्मास भिन्न दे 


पंचन्द्रियों भी जा; दें, जड़का स्वभात् हैं। गढ़ वो. अपनी 
भंसोंसे ही दिखाद देता देँ कि दर्द्रियाँ जड़ दें. तथा उर्ें अपना 
मानना सो स्पष्ट भूछ है । यह जो इन्द्रियाँ दिसाई देती हें वे 200 
परमाणुओंका विंड हूँ, चंतन्यका स्वभाव नहीं । जो वस्तु अपनी होती 
दिये के. ठटती नहीं है, किन्तु इच्द्रियां तो छूट जाती ढं, 
लिगे वे अपनी नहीं किन्तु पर हैं, जड़ हैं, चंतन्यका अनुभव 
उनसे भिन्न है। 24 


गन्‍्त कालसे असतृके मार्गमें भटक रहा है, इसलिये चौरातीक 
चवकरमें ० हा है। औदारिक, वेक्रियक, आहारक, तेजस, कार्माणे, 
भरीर जड़ हैं। उन शरीरोंको अपना मानते , विपरीत दृष्टि है आत्मा 
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शानमूर्ति है, उसे-त मानकर दूसरेको अपना मातना, संसारमें परिभ्रमण 
करनेका मार्ग है । 

योग भी आत्माका स्वभाव नहीं है, और वह आत्मामें नहीं है। 
योगके पद्धह प्रकार हैं। उनका व्यापार आत्माका धर्म नहीं है, क्योंकि 
उप्में परका निमित्त होता है। इसलिये योग जड़ है, वह आत्मानुभवसे 
भिन्न है। 

वेद आत्मामें नहीं है, वह आत्माका स्वभाव नहीं है। वेदके तीन 
प्रकार हैं:--स्री वेद, पुरुष वेद और नपुसक वेद--यह तीनों आत्मामें 
नहीं हैं। आत्मा तो ज्ञायकपृर्ति है, उसकी श्रद्धा न करके जो ख्री-पुरुष 
भोर नपुसक वेदकों अपना मानता है वह मिथ्याहृष्टि है। आत्मा बेद- 
विकार रहित है। यदि ऐसा न माने तो स्वतन्त्र होनेका उपाय नहीं 
मिलेया | निर्मल हृष्ट हुए बिना निर्मछ्ताके पंथ पर नहीं जा सकता, 
भोर इसलिये स्वरूपमें लोन होकर निविकार स्वरूप प्रगट नहीं कर 
पकेता। वेद आत्माका स्वभाव नहीं है आत्माके निर्मेल अनुभवसे वह 
भिन्‍न है, इसलिये जड़ है। 

कपाय भी आत्माका स्वभाव नहीं है। कपायके चार भेद हैं- 
क्रोष, मान, माया और लोभ। इनमेंसे क्रोध और मानका द्वेपमें तथा 
माया और छोभका रागमें समावेश होता है। यह सब आत्माका स्व- 
भाव नहीं है। आत्मा अविनाशी ज्ञान और आनन्दकी मूर्ति है, और 
क्रोध-मानादि क्षणिक विकारी भाव हैं। वे पर संयोग जनित भाव हैं 
इसलिये परके हैं अपने नहीं। मैं कपायका नाशक हूँ इसलिये अकपाय 
रवभाव हूँ। जो अपनेको कपायवान मानता है, वह कपाय दूर करनेका 
अयत्न क्यों करेया ? यदि यह रक्षमें ले कि मैं अकपाय स्वभाव हूँ 
तो कपायको दूर करनेका प्रयत्न हो सकता है। यद्यपि कपाय आत्माकी . 
में होती है, तथापि वह दूर करनेसे दूर हो सकती है, इससे 
सिद्ध हुआ कि वह पर है, और आत्माके निराकुछ अनुभवसे भिन्‍न 
है, इसलिये जड़ है। 

मतति, श्रत, अवधि, मनःपर्यय और केवलज्ञान--पाँचों ज्ञानके भेद 
भी आत्माका स्वभाव नहीं हैं। यहाँ यह बताया गया है कि सम्यक्‌- 
४ जीव आत्माको कसा मानता है। मात्र अपने पूर्णरूप अखंड 
आत्माकी छक्षमें छेना जो सम्यक्दर्दतका विषय है। ज्ञानके पांच 


रे४८ ] [ समयसार अवचन : तोसरा मार्ग 


प्रकारोंकों लक्षमें लेना सम्पक्दर्शनका विषय नहीं हे, वे पांचों प्रकार 
आत्मामें नहीं हैं। साधकदशामें एक पर्यायसे दूसरी पर्याय निर्मलतया 
बढ़ती जाती है, सो वह कर्मकी अपेक्षा रखती है। कर्मकी अपेक्षाके 
विना ज्ञानमें भी भंग नहीं पड़ता। यद्यपि यह पाँचों भंग चेतत्यकी 
पर्यॉयमें होते हैं, किन्तु वे कमेंकी अपेदाके बिना नहीं होते, इसलिये 
वे जड़ हैं। पांच भेदोंकी ओर दृष्टि लगानेसे रागोत्यति होती है, रागादि 
पुदूगल कर्मके निमित्तसे होता है अत: ज्ञानके पांच भेदकों भी पुदृगलके 
परिणाम कहा है। अखंड आत्मामें वे पाँचों भंग नहीं हैं, इसलिये पे 
पुदंगलके हैं ऐसा भी कहा है। है 
केवलज्ञानकी प्राप्तिमें मतिज्ञान और श्र तज्ञान स्वसन्मुखताका का 
कंरता है। बीचमें किसीको अवधिज्ञान और मनःपर्यायज्ञान होता 
और किसीके इन दोनोंके हुए बिना ही सीधा केवलज्ञान हो जाता हैं। 


|, मतिज्ञान पाँच इन्द्रियों और मनके द्वारा जानता है, श्रृतज्ञानं 
मन निमित्त है, अवधि और मन:पर्ययज्ञान मन और इन्द्रियोंके बिना 
सीधे ही आत्माके द्वारा मर्यादितरूपसे पर पदार्थोकों जानते हैं, और 
केवलज्ञान सीधा आत्मासे प्रत्यक्षरूपसे समस्त लोकाछोककों जानती 
है । ऐसे पाँच प्रकारके ज्ञानके भेद भी अखंड आत्माका स्वरूप नहीं 
हैं। ऐसा सम्यक्दर्शनका विषय है। अखंड आत्माको लक्षमें लेता ही 
सम्पक्दर्शन है। पाँचों ज्ञान, ज्ञानमुणकी पाँच अवस्थाएँ हैं। मोक्षमार्गकी 
सिद्ध करनेमें मतिज्ञान और श्र्‌ तज्ञानकी पर्याय बीचमें आती है, परत 
उन भंगों पर लक्ष देनेसे राग होता है। भंग दृष्टिका विषय नहीं 
है,, किन्तु दृष्टिका विषय अभेद है। 
सात्र ज्ञायकको रक्ष्यमें लिया जाये तो उसमें भद्भ नहीं होती 
मात्र निरपेक्ष आत्माको लक्षमें लेनेकी यह बात है। ज्ञानकी पाँव 
पर्यायोर्मे निमित्तके सदृुभावकी और अभावकी अपेक्षा होती है । ज्ञानकी : 
उन पाँचों पर्यायोंके भेदसे रहित निरपेक्ष आत्माकों लक्षमें लेंगी): 
सम्यक्दर्शनका विषय है। पांचों ज्ञानकी पर्यायें आत्मामें न हों, सी 
वात नहीं हूँ, क्योंकि पाँचों प्रकारकी पर्यायें आत्मामें होती हैं। ५२५ 
उन पर लरक्ष देनेसे राग होता हूँ, अखण्ड आत्मा पर दृष्टि डालने. 
राय नष्ट हो जाता है। पांच ज्ञानकी पर्यायोंको सम्यकृज्ञान जानता है. . 
किन्तु दृष्टिका विषय अख़ण्ड आत्मा ही है। दृष्टि उन पाँच प्रकारकें 
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पर्याय भेदको स्वीकार नहीं करती, पाँच पर्यायोंके भेदों पर लक्ष देनेसे राग 
होता है और अखण्ड आत्मा पर जो दृष्टि होती है, उसके वलसे निर्मल 
पर्याय प्रगट होती हु। पाँच प्रकारके भेद दृष्टिका विषय नहीं हैं और 
उनमें परकी अपेक्षा आती है, इसलिये वे आत्माका स्वरूप नहीं किन्तु 
पुदुगलके परिणाम हैं। तीर्थंकर देवने आत्माके स्वभावकी घोषणा करते 
हुए कहा है कि आत्माका एक प्रकार हूँ; उसमें पाँच ज्ञानगुणकी 
अवस्थाओं पर लक्ष देना परमें लक्ष देनेके समान है। अभेद एक 
प्रकारसे आत्माको लक्षमें लेनेसे निर्मल पर्याय प्रगट होती है, भेद पर 
लक्ष देनेसे निर्मल पर्याय प्रगट नहीं होती । 

अखंड एक आत्मामें शरीरके रजकण, आठ कर्मोके प्रकार और 
राग-द्ेपकी विकारी अवस्था तो क्‍या, किन्तु ज्ञानभुणके पाँच भेद भी 
नहीं हैं। यद्यपि पाँच प्रकारकी पर्यायें आत्मामें होती हैं किन्तु वे 
हृष्टिका विपय नहीं हैं। उनमें परकी अपेक्षा होती है, इसलिये पाँच 
प्रकारके भेद आत्मामें नहीं हैं। अभेद अखण्ड आत्मा पर दृष्टि डालनेसे 
पांचों ज्ञानकी निर्मेल अवस्था प्रगट होती है, किन्तु यदि पाँच प्रकारके 
भेदों पर लक्ष दिया जाये तो वह पाँच प्रकारकी अवस्था प्रगट नहीं होती । 


आत्मामें ज्ञानगुण संपूर्ण अनादि अनन्त हैँ, उसमें अवधिज्ञान 
इत्यादि पाँच प्रकारकी दृष्टि करना सो भेदहृष्टि, खण्डदृष्टि और पुदुगलके 
आश्रयकी दृष्टि है, तथा अपने एकत्वकों देखना वह अभेददृष्टि, स्वाश्रयी 
दृष्टि है। 

मतिज्ञाबक द्वारा पाँच इन्द्रियों और मनके निमित्तसे विचार होता 
है। यद्यपि यह विचार अपने द्वारा होता है, किन्तु उसमें इन्द्रियों भौर 
मनका निमित्त होता है। मैं शांत हूँ, समाधिस्वरूप हूँ, आनन्दस्वरूप 
हैँ, इत्यादि जानना सो श्र्‌ तज्ञान हैं। अवधिज्ञान अमुक प्रकारसे मर्यादाको 
लेकर इंद्रिय और मनके बिना प्रत्यक्षरूपसे पदार्थोको जानता है, परन्तु 
वह उपयोगके लगाने पर ही जानता हैँ, एक ही साथ सब कुछ नहीं 
जानता। मनःपर्ययज्ञान भी इन्द्रियों और मनकी सहायताके बिना दूसरे- 
की मनोगत पर्यायोंकों जानता हैँ, किन्तु यह ज्ञान भी जब उपयोग 
डालता हे तभी जानता है, एक साथ सबको नहीं जानता, क्रमशः 
ज्ञात होनेसे यह ज्ञान भी अपूर्ण हैँ, पराधीन हे, इसमें कर्मका निभित्त 
हैं। यह मनःपर्ययज्ञान' छट्ठ -सातवें -ग्रुणस्थानोंमें झूलते हुए नग्न 
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जो च्यूनाधिक पर्याय होती है, उसमें परकी अपेक्षा होती है। पाँच 
प्रकारके भेदों पर लक्ष जानेसे जो राग होता है, वह राग परमार्थ- 
दृष्टिके विषयमें स्वीकार्य नहीं है | शुद्धनय द्वारा देखा जाये तो चंतन्‍्य 
भगवान स्वयं च्रंकालिक एकरूप सामान्य ज्ञान प्रकाश विम्ब है, उसमें 
पाँच प्रकारके भेद परमार्थहृष्टिके विपयमें नहीं होते | सातवीं गाथामें 
जसी मात्र ज्ञायककी वात कही थी, वेसी ही यहाँ है। सातवीं गाथामें 
यह कहा है कि ग्रुणके भेद आत्मामें नहीं हैं और यहाँ यह कहा है 
कि गरुणकी अवस्था आत्मामें नहीं है। 5 


अनादिकालसे तूने अपने स्वरूपका अभ्यास ही नहीं किया, और 
जितना अभ्यास किया है व॒ृह सव वाहरकी ही क्रिया है। यथार्थ 
तत्त्वकी प्राप्तिकी प्रीति नहीं की, और यह वात भी नहीं सुनी 'कि 
यथार्थ तत्त्व क्या है? तव फिर सुने बिना विचार भी कहुसे आ 
सकता है? तथा विचार किये विता ज्ञान कहाँसे हो सकता है। 
ओर ज्ञानके विना उसमें छीनतारूप चारित्र कहसे हो सकता है। एवं 
चारित्रके विना मुक्ति भी कहाँसे हो सकती है। मेरे ध्रूव स्वहूपमें वेद- 
विकार या कपाय नहीं है, ऐसा जानने और माननेके वाद स्वरूप 
लीनताका प्रयत्न होता है। उस प्रयत्नको व्यवहार कहते हैं, किन्तु 
वेह व्यवहार, जोकि यह अखण्ड स्वरूप--निश्रय स्वरूप कहलाता है, 
वह हप्टिमें आनेके बाद होता है। सम्यग्दर्शन और सम्यकज्ञानको 
पर्याय स्वयं ही व्यवहार है, किन्तु दृष्टिके विपयमें अखण्डस्वरूप 
होनेके वाद स्वरूपलीनतारूप चारित्रके प्रयत्नका व्यवहार होता है। 


मान्यताक बदल जाने पर, राम-द्रेपकों छोड़नेका इच्छुक होता 
हुआ वह यह मानता है कि-मेरे स्वरूपमें राग-हेप या थुभाशुभ भाव 
नहीं हैं। ऐसा समझनेके वाद वह राम-देपसे नहीं चिपटता, किन्तु 
उससे मुक्त होता जाता है। जिसने अपने स्वभावको नहीं जाना-माना, 
वह राग-द्ेंपस चिपकता ही रहता है, जब कि शुभाशुभ भावकों अपना 
माव रखा है तव उनसे कंसे मुक्त हो सकता है? मेरे स्वभावकी शक्ति 
ही अलग है, इसप्रकार अपने त्रेकाल अखंड स्वभावकी स्थीकृतिके 
विना, विकारीकी स्वीकृति नहीं छूट सकती। मैं आनन्दकन्द हूँ ऐसे 
स्वेभावकी शक्तिको जिसने स्वीकर किया , वह कहुता हैं कि मेरे 
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स्वभावमें पुण्य-पाप नहीं है, जो पर्यायमें होता है उसका-नाश करनेके 
लिये मैं तैयार हुआ हूँ। वह नाश- करनेके लिये तैयार हुआ तंव 
कहलछाया जा सकता है; कि वह आत्मस्वरूपको स्वीकार करे। वह 
मनसे नहीं, श्रवणसे नहीं, शासत्रसे नहीं, किन्तु आत्मासे आत्माकी 
स्वीकार करे तब कहछाता कि वह राग-द्वेषको-- शुभाशुभ भावको नाश 
करके लिये, ओर ग्रुणोंको प्रगट करनेके लिये तैयार हुआ हैं । 


अपने प्रूव और अविनाशी स्वभावकी सामथ्यं देखकर उसके 
वलसे कहे कि-मुझमें राग-द्वेप नहीं है, वह राग-द्वेबकों दूर करनेका 
इच्छुक है। किन्तु पहले जैसे राग-द्वेषके भाव करता हो, वैसेके वैसे 
ही करता रहे, किसी भी प्रकारकी मन्दता न हो और कहे कि मेरे 
स्वभावमें राग-द्वेप नहीं है, तो ऐसा कहने वाला सर्वथा मिथ्या हैः 
वह स्वभावकों समझा ही नहीं है । इसप्रकार कह कहकर क्‍या कुछ 
किसोको बताना है? जिसे अपने स्वभावकों श्रद्धा जम गई है, उसका 
राग-द्वेप कम हुए बिना नहीं रहता। मेरे स्वभावमें राग-द्वेप नहीं है, 
ऐसी श्रद्धा हुई कि उप्तके बलसे वह राग-द्वेघीका नाश अवश्य करेगा। 
जानी समझता है कि परोन्मुखता मुझे हितकारी नहीं है, परोन्मुखतामें 
गुभाशुभ भाव होते हैं, इसलिये परोन्मुखता मुझे हितकारी नहीं है 
किन्तु स्वसन्मुखका झुकाव हो हितकारी है क्योंकि उसमेंसे मात्र समाधि 
ही प्रवाहित होती है। सम्यक्दर्शनका उत्कृष्ट परिणमन ही मुक्ति है। 

परोन्मुख जीवोंको मात्र परमें ही रुचि हो रही है, उसमें कभी 
ऐसा स्वप्न तक नहीं आया कि आत्मा मुक्त हो गया है। बह भाव 
कहाँसे आ सकता है? क्योंकि जितने गीत गाये हैं वे सब परके ही 
गाये हैं। आत्माके प्रेमके गीत नहीं गाये, उसकी रुचि नहीं की, 523 
नहीं की, में नित्विकल्प बीतराग स्वरूप हूँ, इसप्रकार जाना-माना नहीँ: 
और फिर कहता है कि मेरे स्वप्नमें विमान आया था, और मैं उसमें 
बैठा था. इसलिये अब मेरी भो कोई गिनती होनी चाहिये। किन्तु 
भाई ! दि बम कह सगेमें हो आया फिर भी कल्याण नहीं हुआ 
तेब्र याद स्वप्नमें विमान आ गया तो क्या हो गया ? तूने आत्माईः 
स्वभाव मादात्म्यकी वात सुननेके भावसे नहीं सुनी इसलिये रत 
का दूसरों बातोंमें महिमा मालुम होने छगती हैं, इसलिये आत्माई 
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स्वभावकी वात अंतरंगसे रुचि प्रगठ करके समझ | , 

स्वयं आत्मा ज्ञायक स्वभावसे अखंड है, इसप्रकार छक्षमें ले 
लेता, श्रद्धामें ले लेना ही सम्यकदर्शनका विपय है। आत्मा ज्ञानमूर्लनि 
अखंडानन्द सामान्य है, इसप्रकार श्रद्धा करना ही सम्पक्दर्शन है, यही 
मोक्षका उपाय है. और यही हितका मांगे है, इसके अतिरिक्त दूसरा 
कोई मार्ग नहीं है । 

आत्माका स्वभाव एक रूप स्थिर रहता है, उसका विश्वास 
करना मोक्षदशा प्रगट करनेका कारण है। शरीर-वाणी-मन और 
कर्मके निमित्तते जो भाव होता है, उसका विश्वास करनेसे आत्म- 
स्वभाव प्रगमट नहीं होता, किन्तु देव-शाक्ष-गुरुने जो आत्मस्वभाव 
कहा है, उसका विश्वास-भ्रद्धा करनेसे आत्मस्वभाव प्रगठ होता है । 
आत्मस्वभावकी श्रद्धाके साथ ही सच्चे देव-गुर-शाल्षकी श्रद्धा होती 
है किन्तु आत्मस्वभावकी श्रद्धाके बिना मात्र देव-शास्तर-गुरुकी श्रद्धासे 
आत्मस्वभाव प्रगट नहीं होता | देव-शाल्न-गुरुसे कहीं मोक्षद्ञा प्रगट 
नहों होती, किन्तु उन्होंने जो सोक्षमार्ग घताया है उसका विश्वास, 
ज्ञान और तदुनुसार आचरण करनेसे आत्मामेंसे मोक्षपर्याय प्रगठ होती 
है। मोक्षपर्यायके प्रगट होनेमें देव-शाल्न-मुरुका नि्मित्त होता है, किन्तु 
वे मोक्षपर्यायको प्रगठ नहीं कर देते । 

भीतर जो आकुछता हो रही है, वह दुःख है, उत्त आकुलताकों 
नाक्ष करनेका उपाय शरीर, वाणी, पुण्य-पापके परिणाम अथवा देव- 
शास्र-गुरुमें नहीं हैं, किन्तु भीतर जो तिविकार अनाकुल पूर्ण ज्ञानचन 
स्वभाव भरा पड़ा है, उसका विश्वास-श्रद्धा करनेसे आकुलता दूर होती 
है, और विकारी पर्याय दूर होकर निर्मल पर्याय प्रगट होती है। उस 
निर्मेल पर्याय पर हृष्टि रखनेसे भी मोक्ष पर्याय प्रगठ नहीं होती, 
क्योंकि वह सब निर्मे अवस्था, अवस्थामेंसे नहीं आती किन्तु अंतरंगर्मे 
जो पअ्रवस्वभाव भरा हुआ है, उसीमेंसे आती है। इसलिये पर्माय 
पर रृप्ट डालनेसे शुद्ध पर्याय प्रगट नहीं होती किन्तु जो पूर्ण ऐश्वर्य- 
मय जिकाली सामान्य द्रव्य है उस पर अभेद हप्टि डालनेसे शुद्ध पर्याय 
भ्रगट होतो है। 

: पहुले कहा जा चुका है कि मार्गणाका अर्थ दूढ़ना है। में मति- 
जानी हैं, श्षतत्ञानी है, अवधिज्ञानी हैँ, मतःपर्ययज्ञानी हूँ योर 
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केवलज्ञानी हें, इसप्रकार हू ढना सो ज्ञानमार्गंणा है, निश्चयसे वह तो 
जीवका स्वरूप नहीं है। यह यथार्थ वस्तुदृष्टिकी वात है। दृष्टिका विषय 
उया है यह बात है। हृष्टि भेदको स्वीकार नहीं करती किन्तु ज्ञाममें वे 
भेद ज्ञात अवश्य होते हैं, तथापि हृष्टिका विपय भेद नहीं है। 
मोक्ष पर्याय प्रगट करनेमें वर्ण, रस, गंध, स्पर्श, पाँच शरीर, 
संस्थान, संहनन, अष्टकर्म, पर्याध्ति, तत्त्वकी अश्राप्ति रूप मोह, योगका 
उपन, गति, इच्द्रियाँ, कषाय, शुभराग, देव-शाल्न-गुरु और पुजा-भक्तिका 
शुभ विकल्प इत्यादि कोई भी धर्मका आधार नहीं है; इतना ही नहीं, 
किन्तु ज्ञानके पाँच भेद भी धर्मके आधार नहीं हैं, सम्यक्दर्शन, जीते 
चारित्रकी निर्मेल अवस्था भी धर्मका आधार नहीं है, वह दृष्टिका 
विपय नहीं है। वह निर्मल अवस्था .एकरूप सदा स्थायी पूर्ण सामर्थ्य 
वान द्रव्यमेंसे आती है, प्रवाहित होती है। समस्त अवस्थाओंकी 
सम्पूर्ण गक्तिवाला जो मैं हैँ उसकी श्रद्धा करनेसे धर्म प्रगट होता है। 
सम्बकदर्शन स्वयं पर्याय है, जो कि धर्मका आधार नहीं है, किन्तु उस 
हृष्टिसे किया गया सम्पूर्ण द्रव्यका जो विपय है वह धर्मका आधार हे। 
आत्मामें जो थद्धा, ज्ञान, चारित्रकी जो निर्मल अवस्था श्रगट 
दोती है, म अवस्थाकी हष्टि करनेसे भी निर्मेल अवस्था प्रगट नहीं 
दोती हे, क्योंकि निर्मल अवस्था भी निर्मलतारूपसे प्रतिक्षण बदलती रहती 
दें, ओर दव्ग एकहूप श्र वस्वभाव है, सम्पूर्ण अवस्थाओंकी शर्क्ति 
दवाम भरी पड़ी है,-इसलिये द्रव्य पर हष्टिपात करनेसे पिर्मल 
24 | होती दे। जो निरन्‍्तर बदलता रहे उस पर हृष्टि डालेंगे 
निमद पर्याय प्रगठ नहीं होतो। इसप्रकार परिपूर्ण बस्तुका विषय 
करतल उसे विधयके अछसे प्रथम मोद्षमागं और अंतिम केवलब्न 
प्रगट देखा हैं। बर्मक प्रारम्भमें भी टप्टिका विषय है, और अत 
कवडजानऊका प्रगट करनेबाछा भी बह है। 
,  आाका विगय स्थायी होता हे किन्तु श्रद्धाकी और रमणवादिी 
ला बदड जाती है। उस अद्धा और रमणत्ताकी जाति भडे दी एएए 
 दुगदे क्षण बरछ जाती है। जो बदछती है, अर्वा4 
हजयय दाता 2, उयका आधार पर्याय नदी टें। पर्यारविर्ि 


८7४ 227 के ४ न्‍- + गप रत ह 
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सके । साधक अवस्थाकी अपूर्ण पर्यायमेंसे पूर्ण पर्याय श्रगठ नहीं होती, 
किन्तु वह वस्तुमेंसे प्रगट होती है। मैं एक शुद्ध ज्ञायक हूँ ऐसी हृष्टिके 
वलसे पूर्ण पर्याय या निर्मरू दशा प्रगट होती है। 


विकारी अवस्थाका नाश करके सम्पूर्ण निविकार अवस्था प्रगंठ 
करनी हो तो उसका कारण हूँढ ! सम्पूर्ण अवस्थाके प्रगट होनेमें कौन 
कारण है? क्‍या शरीरादि उसके कारण हैं ? पुण्य-पापके भाव उसके 
कारण हैं, अथवा अपूर्ण ज्ञान, दर्शन, चारित्रकी पर्याय उसका कारण 
है ? अपूर्ण अवस्था पूर्ण अवस्थाके प्रगठ करतेमें कदापि कारण नहीं 
हो सकती, अवस्थामेंसे अवस्था कभी भी प्रगट नहीं होती, किन्तु भीतर 
जो पूर्ण स्वभाव विद्यमान है, उस पर दृष्टिका वक लगानेसे पूर्ण पर्याय 
प्रगट होती है। सम्यकदशन, ज्ञान, चारित्रकी अपूर्ण अवस्था केवल- 
ज्ञानकी पूर्ण अवस्थाका अनंतवाँ भाग है । उस अनंतववें भागकी पर्यायमें 
शक्ति नहीं है कि वह अनन्त ग्रु्ी पर्यायकों प्रगट कर सके । मोक्ष- 
मार्गकी अवस्था अनस्तवाँ भाग है, और केवलज्ञानकी पूर्ण अवस्था 
उससे अनन्त गुनी है। अनन्तवें भागकी अवस्थामेंसे अनन्त गुनी अवस्था 
प्रगट नहीं हो सकती | जब पूर्ण अवस्था प्रगट होती है, तव शरीर 
और विकारादि तो क्या किन्तु अपूर्ण अवस्था भी नहीं रहती, मात्र 
पूर्ण अवस्था चाल रहती है, जिसका नाम मोक्ष है। जब अपूर्ण अवस्था 
मिटती है, तब पूर्ण अवस्था उत्पन्नं होती है, इसलिये अपूर्ण अवस्था 
पूर्ण अवस्थाका कारण नहीं है, किस्तु पूर्ण अवस्था प्रगढ होनेसे पूर्व 
भपूर्ण अवस्था बीचमें आती है। अपूर्ण अवस्थाके विना पूर्ण अवस्था 
प्रगट नहीं होती, इतना अपूर्ण अवस्था और पूर्ण अवस्थाके साथ 
सम्बन्ध है, किन्तु अपूर्ण पर्याय पूर्ण पर्यायकी साधक नहीं है, हाँ, वह 
वीचमें आती है इसलिये अपूर्ण पर्यायको पूर्णताकी साधक पर्बाय कहा 
जाता है, वह व्यवहार है। परन्तु वास्तवमें अंतरंगमें जो परिपूर्ण 
स्वभाव भरा हुआ है, उस पर हृ्टिका बल लगानेसे संपूर्ण पर्याय 
प्रगट होती है। 

पर्याय प्रगठ होती है, वस्तु नहीं; क्योंकि वस्तु तो अनादि अनन्त 
प्रगट ही है, उसे कोई प्रगट नहीं करना चाहता; किन्तु पर्यायकी प्रगट 
करना चाहता है। लोग कहते हैं कि विकार नहीं चाहिये इसका अर्थ 


का 
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है, जो हैं, उसका नाश नहों होता, और जो नहीं हैं, ।द नवीषनर्ही 
होती। माप हूपास्तद होता दुर्याप थे छपी ते । 


५०५ 


जो पर्याग प्रगठ होती हें. हू स्तुमेंगे दोतों हैं, यों ? बरराशिरेंते 
पर्याय प्रगट नहीं होती । सतुर्थ गुणस्थानको दशा्मे तरहुप गुणस्थावकी 
दशा प्रगट करनेगे दाक्ति नहीं है, कि्तु सझाक्‌ खझ्ाको का 
गुणस्थानकी ) पर्यागसे किये गये सिपसमें च शक्ति हें। कम्मालदा 
तो पर्याय है, उसने अराण्ठ यस्तुका भद्धान किया हैं, इसलिये असा्ट 
वस्तु सम्यकश्रद्धाका विषय दे, उस बस्तुके विषयमें वेरहुवं गुणस्थार्ते 
प्रगट करनेकी शक्ति है, क्योंकि वस्तुमेरो पर्याय प्रगठ होती है, इसलिये 
वस्तुका विषय करने पर उसमेंरा पर्याय प्रगट हो जाती हूँ पसायिमेस 
पर्याय प्रगट नहीं होती । साम्यक्‌श्चद्धा द्रव्य नहीं, मुण नहीं किन्तु पर्याि 
है, और द्रव्य अनन्तगुणोंका पिउ है। श्रद्धागुण अनादि अन्त हैं 
उसकी दो अवस्थाएँ हैं,- सम्यक्श्द्धा, मिथ्याश्षद्धा । इसलिये सम्पर 
दर्शन पर्याय है, और पर्याय व्यवहार है। विपरीत मान्यताके नाशमेंसे 
सम्यक्दर्शन प्रगट नहीं होता, क्योंकि नाशमेंसे उत्पाद नहीं होता। 
नादको उत्पादका कारण कहना व्यवहार है। किन्तु वास्तवमें जो 
नित्य अस्ति स्वभाव भरा पड़ा है, उसमेंसे सम्यकदर्शन प्रगट होता है । 
सामान्य एकरूप स्वभाव पर हप्टि डालनेसे सम्यक्दशन प्ंगट 
होता है। 

चतुर्थ 3 83 सम्यक्दर्शन, पाँचवेंमें श्रावकत्व और छट्ठे -सातवें 
गुणस्थानमें मुनित्व होता है; सो वह भी गुण नहीं किन्तु पर्याय हैं, 
सम्यक्दर्शन, सम्यकज्ञान, और सम्यक्चारित्र, भी गुण नहीं किट 
पर्याय है, क्योंकि वह्‌ प्रगट होती है। पर्याय, पर्यायका कारण नहीं 
होती, नाश उत्पादका कारण नहीं होता । चौथा गुण बदलकर पाँचवाँ 
होता है, इसलिये चौथा गुणस्थान पाँचवें ग्रुणस्थानका कारण नहीं है' 
क्योंदि नाश उत्पत्तिका कारण नहीं होता, किन्तु उत्पत्तिका मुलल कारण 
सामान्य स्वभाव हैं । केवलज्ञानका मूल कारण भी सामान्यरूप वस्तु हूँ । 
सम्यक्दशनकी पर्यायके बलसे केवलज्ञान प्रमठ नहीं होता किन्‍्ठ 
वह सामान्यरूप वस्तुके बलसे प्रगट होता है। सम्यक्द्शनकी : पर्याग 


तोपषकार सम्यक वैयका डा मज इन्णरों भी भा विश 
धामात्प है आज पह १, दस शागाजवर्ज वटवकोी वछझक हित ऑ् 
हक, कांड दे वीदकों बचाव बगल दलों ?। रुक सम नविर्मठ 
परयोध प्गद है, सब सकाबवं करनेशी विड प्रणव ॥! पई 
पीवी, किन्तु हे अवाकों माफ दे लगें (8+ धाम, (रण 40000 


दूं, उपर इदित बड़स पर्णता पगह जीती है। उसे जोगी मोर्भ 


मार्ग प्रयद दोता है, उसके कड़े मकि पड़ दीती हो। दक 
अवस्था प्रगढ दोती हे, 4 नहीं, वीकि देश वो रादा धर्गद टी | 


किन्तु जो अवस्था श्रम दोती दे, का वह कर्म विभ्मित्पर ईर्ट 
रबनते द्वोतो हैं? अगुक अंशर्म निते्ठ पर्ताव प्र ८६ है, वी अर 


प्र दृष्टि रसनेसे प्रगट होती है ? अबवबा यो असप्ट स्यभाव भेरों 
हें, उसपर दृष्टि रफगनेसे प्रगठ दोती दे? जिस्ते निर्मेछ अवस्था हे 


करनी है, उसे पूर्ण असण्ट स्वभाव त्रिकाल अनन्त शक्तिशें पररिर्ण | 


हु 


द्रव्य पर हृष्टि जमानेसे निर्मेल अवरः लक आल एक 
व्य पर हृष्टि जमानेसे निर्मल अवस्था प्रगट होती है। यह वर्मा 


९ 


श्रद्धाका विपय है, इसलिये अबस्थामेंसे दूढना छोड़ दे और बहतुन | 


हैँ और राग विकार है, इसलिये ज्ञानमार्गंणा पुदूगल॒का परिणाम हैं! 


रु बज ड्स हा ५ ह.+ ला सन्त 5 भर 
जश्ञानकी पाँच पर्यायें हैं अवश्य-इसप्रकार व्यवहार बताया हैं; +7* 


प्राथ ही वे अख़ण्ड आत्माका स्वरूप नहीं हैँ यह कहकर परमार्थ बता 


अुलछ । 
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। इसी प्रकार सभी २९ कथनोंमें समझ लेना चाहिये । ज्ञानम्रार्गणा 
क्ष है, और भेद उसका लक्षण है; यह सब आत्माके नहीं हैं, 
प्रोंकि अभेद आत्माका वहु लक्ष और लक्षण नहीं हैं, इसलिये ज्ञान- 
।्ंणा भी जीवके नहीं हैं। है 
अब संयम मार्गणाके सम्बन्धमें कहते हैं। संयमके सात भेद हैं-- 
एमायिक, छेदोपस्थापना, परिहारविशुद्धि, सूक्ष्मसापराय, यथास्यात, 
यिमासंयम और असंयम । अविरतभाबको असंयम कहते हैं। आत्माकी 
तीति न हो, और जो आसक्ति है सो मैं हूँ, वह मेरा भाव है, ऐसी 
गन्यता भिथ्याहृष्टिक होती है। आसक्ति तो है ही, और मान्यता भी 
वेपरीत है, इसलिये वह मिथ्यात्वका असंयम है, और जिसे आत्माकी 
प्तीति है, वह आसक्तिके परिणाम मेरा स्वरूप नहीं हैं ऐसा मानता हैं, 
ञ्से आसक्तिकी रुचि नहीं है, तथापि आसक्तिके परिणाम छूटे नहीं 
हैं; यह चौथी भूमिकाका असंयम है। 
पाँचवें गुणस्थानमें आसक्तिका आंशिक त्याग होता है और कुछ 
प्रंशोंमें आसक्ति रह जाती है, उसे संयमासंयम कहते हैं। सामायिक, 
चारित्र छट्वं -सातवें गुणस्थानवर्ती नग्त दिगम्वर मुनिके होता है। वे 
संतमुनि ज्ञान-दर्शन-चारित्रकी रमणतामें लीन होते हैं, वह सामायिक 
चारित्र है। 
नग्न दियम्वर मुनि स्वरूप-रमणतामें अत्यन्त छीन रहते हैं, किन्तु 
फभी कहीं अल्प वृत्तिमें कुछ शिथिलता हो जाये तो वे गरुरुके पाससे 
ऐद बर्थात्‌ प्रायश्चित लेते हैं, और स्वयं स्थिर हो जाते हैं-यह्‌ 
छदापस्थापना चारित्र है। 
जिन संत मुनियोंको संयमलब्धि प्रगट हुई हो, जिससे कि वे 
वनस्पति और पानी इत्यादि पर चलते हैं, फिर भी उनके शरीरसे 
हिंसा नहीं होती--यह उनका परिहारविशुद्धि चारित्र है, परिहार- 
विशुद्धि चारित्रमें ऐसी लब्धि होती है । 
दसवें गुणस्थानवर्ती संत-मुनिके सूक्ष्मसांपराय चारित्र होता हैं। 
चारित्रकी विश्येप निर्मल पर्याय हो गई हो, और लोभका अंतिमसे 
अंतिम अत्यन्त अल्पांश रह गया हो, ऐसी विशेष चारित्रकी दशाको 
'एूःमर्सांपराय चारित्र कहते हैं। दि 
सा चारित्रका स्वरूप है, वैसा सम्पूर्ण श्रगट हो जाबे सो 


हा ] | ३१ रच ई हू. $आ 
। | ॒ का ; +ईई 
५ 44 कप! * रु हु | 
हर ई. $ +े 32 + | 5 |! 
बी के के 
0 ३४ | 2888] ; | आ। कि 
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पवरागन्य व /। बल गुणाकाी व: ब्द था ही + तप व दी 
पडम वोवशाग वैधाब बस हक ॥3 पा। मशावगकाी थोर्श हे !| 
सदमे परम ही 4%७व)य पं व॥/ ७.) 0 ध, कि क हो आप 
सम्भव हवस वो खर कह 2, ॥ जरा? 475 ॥ एप. रस पर 
धुल २ जम संपम वेग | हवा ॥। शो मुलीकी भर भी [7 १ 
तय नल | फ़ैल्_ ॥+॥]॥4॥ ही जल गंध) को (०४) रद है 
हल्टकी विधप है। 


में सार ै, ऐसा आर्माकें बोहचीत दी, ४५) ले हीं वपिई 


नहीं दो जाती । वतन गभस्वान दा मोर मददला सम दीवार 
रहा दी, पाला पुरुपाक देती धर पल ॥४६ वत सी मु हि 
आता है। पृण्वावक चने पर तगके सड्ादलादीव धर 
बट तै-बध्त आगेन्‍जाब की प्रमोद प्रमद होती जाती हैं। हें 
हूँ ऐसी इप्टिस बछते राग कम द्वाता जाता हैं, जोर विरमेद पार्टियों 
अवस्था प्रगंण होती हूं । 


संयफ्के भेद आत्माम नहीं ट। सवमक तीआद्माकी ३ उव् 
राग होता है और राग विकार है, तथा विकार अपना स्वर्भाव नदी 
इसलिये जड़ है, इस अपेक्षास समममामणा भी पुंदंगक परिणाई 
हैं। संघमकी पर्याय चेतन्यवी अवस्थाम होती हें, 'कद्ठी जड़में हें 
होतो, किन्तु उस न्यूनाथि के पर्यायमें परकी विदा होती हैँ, इूसर्लि 
उसे पुदुगलफा परिणाम कहा है। दृष्टि घंयमके भेदकों स्थीकीर नहीं 
करती | हृप्टिका विपय अभेद है, ज्ञानका स्वभाव स्वपरप्रकाशक ४ 
वह चैतस्यकै अभेद स्वरूपकों ओर चेतन्यमें होनेवाले संगमके मेरी 
भली भांति जानता है, किस्तु हप्टि उन भेदोंकों स्वीकार नहीं करती 
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और उसमें परकी अपेक्षा होती है, इसलिये संयममार्गणा पुद्गल- 
परिणाम है। 


संयमको परका आधार नहीं है। क्या संयमको शरीरका आधार 
है, या कर्म, विकारी पर्याय अथवा निर्मल पर्यायका आधार है? 
किसीफे आधार पर संयम नहीं है, किन्तु संयम अर्थात्‌ आंतरिक 
स्थिरतारूप चारित्रगुण भरा हुआ है, और चारित्रगुण अनन्त ग्रुणोंका 
पिण्ड आत्मा है, उसके आधारसे वह प्रगट होता है। पंच महाकव्रतोंके 
शुभ परिणामके आधारसे भी संयम नहीं होता । जब संयम प्रगट होता 
है, तव शुभ परिणाम वीचमें आते हैं, किन्तु उनके आधारसे संयम 
हीं होता, और संयमकी प्रगट होनेवाली स्थिर पर्यायके आधार पर 
भी संयम प्रगट नहीं होता, किन्तु त्रिकाछ स्थिरताके विम्ब, आत्मा 
पर दृष्टिके वलसे स्थिरता प्रगट होती है। संयमके प्रकार ग्रुण नहीं 
किन्तु पर्याय हैं, क्योंकि वे भेद हैं, इसलिये जो त्रेकालिक द्रव्य विद्यमान 
है उसपर दृष्टि डालनेके वलसे संयम प्रगट होता है। इसलिवे संयम- 
मार्गणाके भेद आत्माके नहीं हैं। 


. चन्द्रमा स्वयं सोलह कलाओंसे परिपूर्ण है। उसमें नित्य राहु 
भाड़ आता है, और वह ज्यों ज्यों हटता जाता है त्यों त्यों चन्द्रमाकी 
एक एक कला प्रगट होती जाती है। चन्द्रमामें द्वितोया, तृतीया और 
चतुर्थीकी कलाके भेद स्वतः नहीं हैं, क्योंकि चन्द्रमा तो सदा सम्पूर्ण 
है, किन्तु राहु उसके आड़े आता है, और वह क्रमश: हटता जाता है, 
इसलिये दूज, तीज, चौथ इत्यादिकी कला प्रगट होनेमें निमित्तकी 
अपेक्षा होती है। इसीप्रकार ज्ञानस्वरूप आत्मा सम्पूर्ण चन्द्रमाके 
समान है, उसमें जो पांचवें, छट्व, सातवें इत्यादि गुणस्थानके भेदोंकी 
कलायें है, वे अखण्ड आत्माकी अपेक्षासे नहीं हैं, किन्तु कर्मरूपी राहु 
आड़ आता है णो पुरुपार्थ्क द्वारा हटता जाता है, इसलिये संयमकी 
कलाके भेद हो जाते हैं, किग्तु अभेद आत्माकी अपेक्षासे वे भेद नहीं 
हैते। उपरोक्त ग्रुणस्थानोंके संयमकी जो कला प्रगट होती है, उसपर 
धेंष्टि न डालवार सम्पूर्ण द्रव्य पर दृष्टि रखना हो सम्पूर्ण कलाओंके 
प्रगट होनेषा कारण है। इसलिये संयमके भेदोंमें आत्माको हूंढ़ना, 
विकल्यका कारण है। अतः मुझे सामायिक या छेदोपस्थायनादि चारित्र 


_ 
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दे तो वीतराग हो जाये । 


पहले अभेद अखण्ड आत्माकी यथायं प्रतीति करता सो मुक्तिकी 
वी सीढ़ी है। यदि पहले प्रतीतिमें सम्पूर्ण आत्माको लक्षमें ले तो 
थरताका राग दूर करके वीतराग हो सकता है। यदि प्रथम प्रतीतिमेंसे 
भेदके लक्षकों दूर न कर सके तो फिर अस्थिरताको दूर करके 
राग कहांसे हो सकेगा ? इसलिये यहाँ पहले यथार्थ प्रतोति करने- 
वात कही है। यद्यपि उपरोक्त सात प्रकारके भेद होते हैं किन्तु 
अखण्डस्वभावकी प्रत्तीतिमें सहायक नहीं होते इसलिये लेश्यामार्गणा 
'माके नहीं है। आत्मामें अवस्थाभेद पर दृष्टि न रखकर एक 
त्रान्‍्य चैतन्यस्वभाव पर दृष्टि रखी जाये तो वह अखण्ड स्वह्प है । 


भव्यमार्गगा--भव्य अर्थात्‌ योग्य, ओर अभव्य अर्थात्‌ अयोग्य । 
दोनों भेद दृष्ठिके विपयमें स्वीकार नहीं हैं, इसलिये यह भेद 
माके नहीं हैं। 
अभब्यका अर्थ मोक्षप्राप्तिके लिये अयोग्य जीव है, ऐसे अभव्य 
तिके जीव अनादि-अनन्त हैं। यद्यपि वे थोड़े ही हैं--भब्योंसे 
न्‍तर्वें भाग हैं, तथापि वे अनन्त हैं, अर्थात्‌ भव्य जीव अभव्योसि 
नन्‍्तानन्तगुने हैं। अभव्य जीव चार गतियोंके दुःखोंमें पिसे जा रहे 
किन्तु उनपर सच्चे उपदेशका प्रभाव नहीं पड़ता। जैसे चिकने घड़े 
: पानी नहीं ठहरता उसी प्रकार अभव्य जीवके हृदयमें सतृका 
देश स्पश ही नहीं करता । अभव्य जीव आत्मस्वरूपको समझनेके 
ये अयोग्य होते हैं, और भव्य जीव उसके लिए योग्य होते हैं । 
भव्य जीव विपरीत वीर्य वाले होते हैं, उनका परिणमन-चक्र कभी 
हीं बदरता । 
आचायंदेव कहते हैं कि--भव्य-अभव्यके भेदका विचार छोड, 
गयो विकल्पको छोड़, और अभेद आत्माकी श्रद्धा कर ! जहा अनेद 
त्माकी श्रद्धा हुई वहाँ तू योग्य ही है, भव्य ही है, इसलिये नू 
द-भऊूमें मत पड़। तू अन्तरंगसे जिज्ञायु होकर, हमारा मार्न 
मप्ननेके लिये आया है, इसलिये तू अभव्य हो हो नहीं सकता। 
विन्‍्तु तू भव्य ही है। अब तू दो प्रकारके रागके भेंदोंमें मत पड, 
शोर उनके रागको छोड़कर यह्‌ प्रतीति कर कि मैं ज्ञायक ही हैं, 
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बैठी ओओफों गोगे ये है जश>य् जकोी जावे माक हंदगे विस 
हडना छोड़ हे यो उसमे राम है, वोह होगे वही हनी 
भग्य-अभव्यकी मार्गणा वह्माह वी है, हकसा। अभई वागाओों 
धद्ा करने उस्मीम छीतता करयही मोज्का उधाष है । 


इस सेहमें रहनेवाझा आता होगे भिन्न ते)! परामाका विभे 
कल्याण करना हो उसे पे जानना लाहिय कि छत्याणदि मुर्य उवाव 
क्या हे, शरीर-वाशी दत्पादि वर छत के, वह वर रितू आध्माकों 
सहायता दे गा छाभ करें ऐसा सिकाज्ों भो नहीं दी संहति। 
आत्मा सात्मारूपसे है, और परमपसों सदी है, तथा जो जिशहण समय 
नहीं है बह अपनी सहायता केसे करेगा ? जात्माफी पर्यायर्मे क्रोध: 
मान-माया-लोभ उत्मादि जो बिकारी भाव हें ते जात्मकत्माणमों 
राहायता नहीं कर सकते, कयोंकि जो अस्सनभे सहायक होते ८ वे 
अबन्धमें सहायता कंसे कर साकते दें? अकालिक मुक्तस्मसा द्रव्य हूं, 
उसपर हष्टि रसे तो मुक्त अबस्था प्रगठ हो । 

दूधके रणकण मीठे होते हैं, उसीगेंसे खट्टे हो जाते हैं, यह उनकी 
एक अवस्था है। आम खट्ठा था, उसमेंते मीठा हो गया, सह भी 
उसकी एक अवस्था है। खट्टी और मोठी-दोनों अवस्थाओंके समय 
रसग्रुण शक्तिरूप सदा बना रहता है। एक परमाणुमें भी वर्ण, गन्ध, 
रस, स्पर्श आदि अनन्तग्रुण विद्यमान हैं । उसकी वर्तमान समयमे एक 
पर्याय होती है, अन्य सब अनन्त पर्यायें द्रव्यमें शक्तिछपसे भरी पड़ी 
हैं। पहले अनस्त पर्यायें हो चुकी हैं, और भविष्यमें अनस्त पर्यायें होंगी, 
यह सब पर्यायें द्वव्यमें भरी पड़ी हैं। यह सब पुद्गलकी क्षण-क्षेणम 
होनेवाली अवस्थाएँ हैं। उन सब अवस्थाओंमें ग्रुण सदा विद्यमान 


होता है। 


जैसे परमाणु अनन्त गुणोंसे परिपूर्ण है उसी प्रकार आत्मा भी 
अनन्त ग्ुणोंसे परिपूर्ण है। उन ग्रुणोंमेंसे वर्तमान एक ग्रुगकी एक 
अवस्था होती है। वर्तमान समयमें भो अनन्त गुणोंकी अनन्त अवस्थाएं 
होती हैं। आत्माकी जो निर्मल अवस्था प्रगटठ होती है, वह॒ वर्तमान 
समयकी होनेवाली पर्याय पर दृष्टि डालनेसे प्रगट नहीं होती किनन्‍्दु 
खनन्‍्त गुणोंके पिष्डभूत आत्मा पर दृष्टि ड़लनेसे प्रगंट होती है। . - 
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दूधमें मिठास पर्यायका नाश होकर खटासकी उत्पत्ति होती है, 
किन्तु खटासकी उत्पत्ति उस नाझमेंसे नहों होतों किन्तु भोतर जो 
रसगुण विद्यमान है वह खटासकी उत्पत्तिका कारण है। जिस समय 
खटासकी पर्याय है, उस समय मिठासकी नहीं है, तव जो नहीं है 
बह उत्तत्तिका कारण कैसे हो सकता है। इसलिये सामान्य रसग्रुण 
ही उत्पत्तिका कारण है। 


शरीरमें जो यह रक्तकी अवस्था है वह पहले अपनी दूसरी पानी 
इत्यादिकी अवस्था थी, वह बदलकर यह रक्तकी अवस्था हुई है, 
इसप्रकार प्रत्येक पदार्थमें प्रति समय पर्याय हुआ करती है, ऐसा वस्तुका 
स्वभाव है। उस पर्यावक्के प्रगट होनेका कारण द्रव्य है, क्योंकि पर्यायमें- 
से पर्याय प्रगट नहीं होती। आत्मामें भी प्रतिसमय पर्यायें होती रहती 
हैं। यदि पर्यायोंमें परिवर्तत न हो तो संसार अवस्थाका नाश होकर 
मोक्षपर्याय न हो; अथवा विपरीत मान्यताका नाश होकर सच्ची 
मान्यता न हो। तात्यय॑ यह है कि आत्मामें अवस्थाएँ वदछती रहती 
हैँ। किन्तु जो अवस्था नाथ हो चुकी है, वह उत्पत्तिका कारण नहीं 
होती. किन्तु जो अखण्ड गुण है, वही उत्पत्तिका कारण होता है। 
पर्याय उत्पत्तिका कारण नहीं होतो । 


सम्यक्त्वमार्गंगा--इसमें मिथ्यात्व, सासादन, मिश्र, उपशम, 
क्षत्ोप्मम॒ और क्षायिक इत्यादि सब पर्यायें हैं--भेद हैं | हृष्टिका विपय 
इन भेदोंकों स्वीकार नहीं करता, क्योंकि द्रव्यपर दृष्टि डालनेसे निर्मल 
पर्याय प्रयट होती है। 


मैं विकारी हूँ; यह विकार मेरा नहीं है, इसप्रकार अबिकारीके 
बलसे विकारका नाश होता है। यदि भोतर वीतराग सुखरूप रपभाव 
सदा न हो तो विकारका नाश किसके आश्रयसे होगा ? अविकारी 
स्वभावके अरितित्वपर दृष्टि हो तब ही विकारका नाश होता है। 

घरीरादिकी सहायता स्वभावकी पर्याय प्रगट वारनेमें काम नहीं 
आदी । जो घुभाशुन विकल्प होते है-विकार होते हे ये अवियगरका 
कारण बहांसे हो सकते हैं? अब रहो नि्मेठ्ल अवस्पा सो बहू नी 
मोक्षका कारण परमार्थसे नहीं होती, परन्तु में सदास्पायी गुणमूति 
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क्षायिक सम्यात्य भी एक जवरया है, वोकि सा छल 
भौर आत्मा अनादिजजननन्‍्त हूँ। इसछिये उस संयोग विधा दें 
आत्माका अराणएउ स्वरूप नहीं टे । 


उपशम, दक्षयोपश्यम ओर ज्ञामिक सम्शाह्-॑यर्द सं पर्स ढ॑, 
जोकि वर्तमान एक समयकी हैं। एक एक समय होकर छम्वा कड़े 
हो जाये यह बात अलग हे, किन्‍्त वर्तमान पर्याय तो एक दी समयात 
होती हैं। इसलिये बह अखंठ आत्माका स्वरूप नहीं दें । उस पर्यावे 
पर दृष्टि डालनेस निर्मल पर्याय प्रगट नहीं होती | उपशर्म, क्षयोपशम 
और क्षायिक पर्सायसे द्रव्य पकड़ा जाता 2५ किन्त उस पर्याय पर 
लद्ष देनेसे राग होता है, उस रागरे आत्माका स्वरूप नहीं पर्कड़ा 
जाता। रागकों वह स्वरूपगोचर नहीं है, इसलिये इस अवेक्षाते 
आत्माका स्वरूप क्षायिक, क्षायोपशमिक और औपशमिक भावोंते 
अगोचर है। उस परयायसे आत्माका स्वरूप पकड़ा जाता हे, किस्तु 
उस पर्यायका विपय सम्पूर्ण द्रव्य हूँ । पर्यायके भेदकों सम्यकदर्शनकी 
पर्याय स्वीकार नहीं करती, और द्रव्यपर हृष्टि डालनेसे रागको 
नाश होता है, पर्याय प्रति समय बदलती रहती हैँ और द्रव्य सदा 
सत्‌ है, इसलिये उसपर दृष्टि डालनेसे निविकल्प ध्यान होता है। 


वस्तु अभेद हैं और हृष्टिका विषय भी अभेद है। आत्मी 
अभेद है, उसमें इन छह प्रकारके रागोंकी सहायता नहीं है। आत्मा 
छह प्रकारसे दुंढे कि मैं क्षायिक सम्यक्त्वी हूँ, उपशम सम्पवत्वी हूँ, 
इत्यादि सो यह विचार अरागी स्वभावके प्रगट करनेमें सहायक नहीं 
होते, प्रत्युत रागमें अटक जाता है, और स्वभावपर दृष्टि करे तो 
स्वभावपर्याय प्रगमट होती है, वह छह प्रकारकी अवस्था एकके वादे 
एक क्रमशः होती है । वह अवस्थायें अनादि-सांत, सादि-सांतें 
और सादि-अनन्त हैं, तथा मैं अखण्ड ज्ञायकमूति आत्मा अनाद्दि- 
अनन्त हूँ । इसके विपयके बलसे श्रद्धा-नज्ञान और रमणता होती है । 
उन छह प्रकारके रागोंमें अटक जाना आत्माका स्वभाव नहीं है, 
इसलिये वे पुद्गलके परिणाम हैं, इसप्रकार छहों पर्यायोंकों पुदृगलका 
परिणाम कहा है। वे पर्यायें आत्माकी अवस्थामें होती हैं-जड़में नहीं, 
किन्तु उपरोक्तानुसार वे सब पोद्गलिक परिणाम हैं । 
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आत्तामें श्रद्धा-ज्ञान-चा रित्ररूप मोक्षमार्ग और मोक्षपर्याय अखंड 
स्वभावका आश्रय लेनेपर प्रगट होती है । विकारका अथवा निर्मल 
पर्यायका आश्रय लेनेपर मोक्षपर्याय प्रगट नहीं होती । 


सम्यकदर्शनकी पर्याय भी सम्यकदर्शनका विपय नहीं है, भ्रुणोकि 
भेद भी सम्यकदर्शनका विपय नहीं हैं, किन्तु संपूर्ण आत्मा सम्यक्‌- 
दर्शनका विपय है। मैं क्षायिक सम्यक्त्वी हूँ या उपशमसम्यक्त्वी हूँ 
इसप्रकार हृढना भी सम्यकदर्शनका विपय नहीं है। क्षायिक सम्यक- 
देन प्रगट करूँ, केवलज्ञान प्रगट कहूँ या सिद्ध पर्याय प्रगट कहूँ, 
इसप्रकार पर्यायके प्रमट करनेका लक्ष भी सम्यग्दशनका विपय नहीं 
है। ज्ञान समस्त भेदोंकों जानता है, किन्तु सम्यक्दर्शनका तो 
सम्यरदर्शनकी पर्याय पर भी लक्ष नहीं है। अनन्त गुगोंकी अनन्त 
पर्यायें और अनन्त यूणोंके पिण्ड आत्माका वर्तमानमें अस्तित्व है, उस- 
पर अभेददृष्टि करना सो सम्यग्द्शन है, सिद्ध पर्यायका साधकदथ्ार्मे 
प्रगट अस्तित्व ही नहीं. तव फिर जिसका अस्तित्व ही नहीं उसका 
आश्रय केसे लिया जा सकता ४ ? इसीप्रकार केवलज्ञान पर्याय वर्तमानमें 
प्रगट नहीं है तव फिर उसका आश्रय भी कंसे लिया जा सकता है ? 
जो नहीं है, उस पर लक्ष नही दिया जा सकता, इसल्यि एकाग्रता 
नहीं हो सकती | जो पर्याय नही है, अर्थात्‌ जिस पर्यायका वर्तेमानमें 
अभाव है, उस पर लक्ष कहांसे दिया जा सकता है ? एकाग्रता कंसे 
हो सकती है ? इसलिये परिपूर्ण द्रव्यका प्रति समय अस्तित्व है, उस 
पर लक्ष दिया जा सकता है, एकाग्रता हो सकती है, और निर्मल 
पर्याय प्रगट हो सकती है। 


आमके पेड़की प्रत्येक शाखा, प्रत्येक डाली, प्रत्येक टहनी और 
प्रत्येक गुच्छेको पानी देनेसे आम पेदा नहीं होते किन्तु उस पृक्षकी 
जड़में पानी दिया जाता है, जिससे उस वक्षमें उत्पन्न हानेयाड़े जौर 
उत्पन्न हुए समरत आमोंकों पानी पहुँच जाता है, तथा प्रति दर्ष 
आमकी अच्छी पंदावार होती है. इसीप्रकार आत्माने जो मिर्मज पर्याय 
प्रगट होती हैं, उन प्रत्येक पर्या्यों पर हृष्टि डालनेसे जात्माने उेयछ 
ज्ञान इत्यादिकी निर्मल पर्याय उत्पप्न नहीं होती। उन भेदों पर ले 
देनेसे प्रवुत्तिका पार नहीं रहेगा । समस्त पर्यावोंद्य मूछ या दीजघूत 
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क़ोच, मान, विषय इत्यादिके अश्युभ परिणाम आत्मामें नहीं हैं, ऐसे 
निराले आत्माकी श्रद्धा करनेसे अशुभ पर्याय छूटकर निर्मल पर्याय 
हाता है। अशुभ परिणाम आत्माकी पर्यायमें होते हैं, जड़में न 

किन्तु वे आत्माका स्वभाव नहीं हैं; इस अपेक्षासे उन्हें जड़का कहा 
हैँ। उन अशुभ आदि परिणामों पर लक्ष रखनेसे वे नहीं छूटते किन्तु 


5 


पह्मालक अस्ण्ड आत्मस्वभावकी श्रद्धा करनेसे छूटते हैं। अशुभ 


परिणा प्र 


३६ 
रगानोंकी शरण लेनेसे नहीं किन्तु असण्ड आत्माके शुद्ध स्वभावकी 
गरम लेनेसे द्वित होता है। 
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दृष्टि डालनेसे संयमकी निर्मल पर्याय प्रगट होती है। अवस्थाके प्रगट 
फरनेमें आत्माके स्थायीपनका आश्रय होता है। संयमकी पर्याय स्थिरता 
भादि अनन्त गुणोंके पिण्ड आत्माके आश्रयसे प्रगट होती है, परन्तु 
स्थिरताकी पर्यायके आश्रयसे भी स्थिरताकी पर्याय प्रगट नहीं होती। 

मैं अखण्ड स्वभावसे परिपूर्ण हुँ-ऐसी श्रद्धा करनेसे गरुणोंकी निर्मल 
पर्याय प्रगट होगी किन्तु अवस्था पर लक्ष रखनेसे विकल्प किया करेगा तो 
अवस्था निर्मल नहीं होगी । निर्मल अवस्था प्रगट करनेका आश्रय द्रव्य है । 
अस्थिरताको क्रमश: दूर करके स्थिरता हो सो वह भी आत्माका अखण्ड 
स्वभाव नहीं है। भीतर थोड़ी-थोड़ी संयमपर्याय बढ़ती जाये उसपर 
लक्ष देनेसे संयम प्रगट नहीं होता, किन्तु अखण्ड द्रव्यके आश्रयसे 
प्रगट होता है । संयमको क्रमश: पर्याय बढ़ती जाती है, उसमें कम्मोंक्ी 
निवृत्तिकी अपेक्षा होती है, इसलिये वे संयमलब्धिस्थान आत्माके नहीं 
हैं। इससे पूर्व मार्गणाके कथनमें संयमके छह भेद बताये गये हैं, और 
यहां संयमलूब्धिस्थानमें संयमके क्रमशः बढ़ते हुए परिणाम लिये गये 
हैं। संयमके स्थान असंख्यात भी हैं और अनंत भी हैं । वे सब संयमके 
प्रकार चैतन्यकी पर्यायमें होते हैं, जड़में नहीं; किन्तु उस पर्याव पर 
लक्ष देनेसे राग होता है, और राग विकार है, और विकार आत्माका 
स्वभाव नहीं है, इसलिये संयमलब्धिस्थान भात्माके नहीं हैं । 

सब अपनी अपनी कल्पनासे माने हुए धर्मको मानते हैं; किन्तु 
इससे वह सच्चा धर्म नहीं हो जाता । जैसे बाछूक मिट्टीके हाथीको 
सच्चा हाथी मानते हैं, इसलिये वह सच्चा हाथी नहीं हो जाता। 
वस्तुका स्वनाव जैसा है, वैसा जाने बिना ही मान ले तो उससे कहीं 
उसका फल यथार्थ नहीं होता, किन्तु वस्तुके स्वभावकों यथावन्‌ माने 
तो उसका सच्चा फल होता है। 

२८ या कथन-पर्याप्त, अपर्याप्त, वादर, सूक्ष्म, एकेन्द्रिय, दो 
इन्द्रिय, तीन इन्द्रिय, चार इन्द्रिय और सनी तथा असेनी पंचेन्द्रिय 
जिनका छक्षण है. ऐसे सभी जीवस्थान जीवके नहीं हैं। 

पर्याध्षिके छुट्ट प्रकार हैं, उनके कारण जआाहार लिया जाता ऐ, 
बोला जाता है। उपरोक्त छह प्रकार सदमे पूर्णतया बंधे सो पर्याप्त 
शोर अपूर्णतया बंधे सो अपर्याप्ति है। 
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पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, वनस्पति--यह सब वादर और सूक्ष्म 
होते हैं। इनमेंसे जो सूक्ष्म हैं वे समस्त लोकमें सर्वत्र भरे हुए है। 
ऐसे सूक्ष्म शरीरमें तू अनन्तवार हो आया, जोकि तेरी ही भरूलका 
कारण है, एकेन्द्रियाद समस्त जीवोंमें तू अनन्तवार हो आया है। 
आत्मा ज्ञायकमूरति, निर्मल, ज्ञानघन है। उसके यह चौदह प्रकारके 
जीवस्थान नहीं हैं, वे जीवस्थान क्रमके संपोगको लेकर हैं। इसलिये 
वे पुदूगलके परिणाम हैं, वे आत्मामें नहीं हैं। 

२९ वाँ कथन--इसमें ग्रुणस्थानोंका स्वरूप कहा है। आत्माकी 
पूर्ण निर्मल पर्याय प्रगट होनेसे पूर्व चौदह अवस्थाएँ होती हैं, जिरई 
चौदह ग्रुणस्थान कहते हैं। इनमेंसे अंतिम व्येय तक पहुँचनेकी सच्ची 
सीढी चतुर्थ ग्रुगस्थानसे प्रारम्भ होती है। उन १४ गुणस्थानोंका 
संक्षिप्त स्वरूप यहाँ कहा जा रहा है। 

१-मिथ्यात्व गुणस्थान--शरीर, मन, वाणी ओर शुभाशुभ- 
भावको करने योग्य या अपना माने, तथा अपने स्वभावकों अपना 
न माने सो मिथ्यात्व ग्रुणस्थान है। यह आत्माका स्वरूप नहीं है। 

२-सासादन--# म्यग्दर्शनको प्राप्त करनेके बाद जब पुनः गिरता 
है, तब मिथ्यात्व गुणस्थानमें पहुँचनेसे पूर्व बीचकी अवस्थाकों सासांदते 
गुणस्थान कहते हैं। उस सासादन गुणस्थानमें अत्यंत अल्प समयकी 
अवस्था होती है। जैसे:--पका हुआ आम डालसे गिरे ओर पृथ्बीको 
स्पर्श करनेसे पूर्व बीचमें जितना समय लमता है, उतना बीचका 
अल्पकाल है। इसी प्रकार सम्यग्दर्शनसे छ्ुटकर मिथ्यात्व ग्रुणस्थानम 
पहुंचनेके पूर्व वृक्ष छूटे आमकी भांति कुछ समय छगता हैं, उतना 
काछ सापतादन-सम्यकत्वीका है। सासादन ग्रुणस्थान भी आत्माकों 
स्वभाव नहीं है। 

३-पमिश्रन--मिश्र गुगस्थानके भी अत्यंत सुद्षम परिणाम होते हैं 
द्सकी उत्कृष्ट स्थिति अत्तमु हर्तेकी है । वे मिश्र मुणस्थानके परिणार्म 
सम्बह मिथ्यात्वरूप दोते टं--यद गुगस्थान भी आत्माका स्वरूप नहीं दें! 





४>मविसग्त सम्पकृद्ठि--आत्मा परिपूर्ण जायकस्वहप एकडा 
है, बढ राग-डेवादि विकार मेरा स्वद्भव नढ़ी दे। मेरा तो सम्पूर् 
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चिदानन्दस्वरूप है--ऐसी प्रतीति चतुर्थ गुणस्थानमें सम्यक्हष्टिको होती 

किन्तु ऐसी .प्रथक प्रतीति होने पर भी पंचेन्द्रिके विषयोंकी, 
हिस्तादिकी और कोति-प्रतिष्ठाकी आसक्ति नहीं हटती क्योंकि उनके 
इतनी स्वरूपस्थिरता प्रगट नहीं हुई है, इसलिये अभी वहाँ आसक्ति 
और अविरति विद्यमान है, इसलिये इस ग्रुणस्थानको अविरत सम्यक- 
दृष्टि गुणस्थान कहते हैं। सम्यस्दर्शन भी एक अवस्था है, इसलिये 
उस अवस्थाके आश्यसे पाँचवाँ गुणस्थान प्रगट नहीं होता। पर्यायके 
आश्रयसे नहीं किन्तु वस्तुके आश्रयसे आगे बढ़ा जा सकता है। पर्याय 
जितना ही अखण्ड आत्मा नहीं है, इसलिये चौथा गुणस्थान आत्माका 
स्वरूप नहीं है 


५-देशविरत--आत्मा चिदानन्दस्वरूप है--ऐसी प्रतीति होने 


पर चतुर्थ गुणस्थानमें अनन्तानुवन्धी कपाय दूर हो जाती है, गौर 
हाँ पियें गुणस्थानमें अप्रत्यास्यान कपायकी चौकड़ी दूर हो जाती 
है। जात्मा परसे भिन्‍न है--ऐसी प्रतीति होनेके वाद स्वत्तत्वके आलंबन- 
के वल अनुसार पंचेन्द्रियके विषयोंका और हिसादिका सहज ही एक- 
देश त्याग हो जाता है। आत्मस्वभावका सहज स्वाद लेने पर विपय- 
कपाय और हिसादिकी आसक्ति एकदेश कम हो जाती है। इसे पँंचवाँ 
देशब्रत गुणस्थान कहते हैं। यह गुणस्थान भी एक अवस्था है, जोकि- 
दब्याश्यसे प्रगट होती है। अवस्था पर लक्ष देनेसे राग होता है, औदय 
राग आत्माका रवरूप नहीं है, इसलिये गुणस्थान भी आत्माका स्वरूप 
नहीं है। यद्यपि गरुणस्थानकों पर्याय आत्मामें होती है, जड़में नहों, 
विन्‍्तु उस अवस्था जितना ही आत्मा नहीं है। उस अवन्था पर छक्ष 
देनेसे राग होता है और राग परोन्मुखनभाव है, इसलिये परका है, 
श्स अपक्षास बाह्य है कि पांचवां गुणस्थान भी आत्माके नहीं 


६-७-प्रमत्ताग्रमत्तविरत--मुनिदक्या प्रमतरांयत और शप्रमत्त- 
पयतके भेदस दो प्रकारकी होती है। मुनिदशामें ऐसी सम्पुर्ण याद्य 
नम्नता होती है जैसी माताके उदरसे तत्वाल जन्मे हुए बालवाकी 
होती है। मुनिदशामें एक भी वश्ञका ताना-वाना नहीं होता। जय 
मुनि उट्ट गणस्थानमें होते हैँ तब उनके दाज़स्वाध्याय, उपदेश जौर 
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साहा र-यदश जद वह च्प उोज़ा है, जोश के । वा व हु बसे 
हींग है शय आज है लोड कज: बलजव कं फजी हईे 3 कबीर: 
विउ बुर दीकर काने रे वभा का मलभा करती है।. जज 
बाहरगा किसो भों पकासको विलार नये दवा । स्वपकोर रवीश 
ड्यानमें छोन गाने सातवां मशहवाबव दाता है। सोच दंग जम 
भोर क्षाणमें प्रमत्त गणस्शानम हजारों व आता व्वानी कऊईत हहत 
हें। बह मुनित्वकों जातौरक दशा है। बे । परम ववाम दी हैं 
तब उपदेश देने, मद्वानतोंका निर्दोष वाछव और द्वार सही कण 
दत्यादिके विकल्प उठते है, इसोपकार ये जआणभर टूर हक पुर 
अप्रमत्तच्यानमें छीन होकर लिलविकल्प आानच्दर्मों झुझव लगते हैं 


एसप्रकार मुनिदेशागे स्वस्यम्यान विश्ञप दोता है, हर्नर्दर्सर्स 
प्राप्त करनेकी निकटताका साक्षाद्‌ कारण भो सही होता हैे। ४4 
गुणस्थानमें प्रत्याग्यानावरणीग सोकड़ीका जभाव होता है। छोड्ठी 
ओर सातवां गुणस्थान-दोनों अवस्थाएं एं, इसलिये थे आत्माकाी अस१४ 
स्वरूप नहीं हेँ। आत्मा पर दृष्टि डाल्मोसे अवस्था प्रगद नहीं दोती 
किन्तु असण्ड स्वभाव पर दृष्टि डालनेसे प्रमत्त ओर अप्रमत्त मुनिदशां 
प्रगट होती हे । उसके प्रगट होने पर उसमें कमरे अभावकी अपेक्षा 
आती है, इसलिये वह निरपेदा आत्माका स्वरूप नहीं दे । मरते 
निरपेक्ष हृ्टिके विपयमें ऐसे परापेक्षाके भेद छागु नहीं होते, इसलिये 
गुणस्थान आत्माका स्वरूप नहीं है। केवलज्ञानकी सम्पूर्ण पर्याय प्रगर्ट 
होनेसे मुनित्तवकी साधकदशा वीचमें आती हे, ग्रुणस्थानकी संपूर्ण 
पर्याय आत्मामें होती है, और गरुणस्थान चेतन्यकी अवस्थामें होते है 
जड़में नहीं, तथापि उस अवस्था-भेदपर लद्षः देनेसे राग होता हैं 
और राग विकार है, विकार परनिमित्तसे चेतन्यकी पर्यायमें होता हैं 
भौर इसीलिये उसे पुद्गलका परिणाम कहा है। चौदह गुणस्थान कहकर 
-आचार्यदेवने जेनशासनका संपूर्ण व्यवहार बनाये रखा है। सर्वज्ञ 
भगवान कथित ऐसा अपूर्व व्यवहार अन्यत्र कहीं नहीं है--यह बताया 
है। गुणस्थानकी पर्याय वीचमें आती है, यह कहकर व्यवहार बताया 
है, और वह पर्याय आत्माकी अखण्ड स्वरूपकी हृष्टिके विपयमें नहीं 
है, यह कहकर परमार्थ बताया है। दृष्टि गरुणस्थानके भेदकों स्वीकार 
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नहीं करती--इसलिये ग्रुणस्थानकों पुदूगलका परिणाम कहा है। 

* ८-अपूर्वकरण---इस भुणस्थानमें अत्यंत विशेष ध्यान होता 
है। वहाँ भी वाह्य लक्ष नहीं होता और परिणामोंकी निर्मल घारा 
वहती है, जो कि दो प्रकारकी है-एक धारा कपायका समूल क्षय 
करती है--जिसे क्षपकश्नेणी कहते हैं, और दूसरी धारा कपायका उपशम 
करतो है--उसे उपशमश्रेणी कहते हैं। इन दोनों श्रेणियोंके जितना ही 
अखण्ड आत्मा नहीं है। यह गरुणस्थान-भेदका लक्षण है, अभेद आत्माका 
लक्षण नहीं है। गुणस्थानके भेदों पर लक्ष देनेसे राग होता है--इस लिये 
गुणस्थान आत्माका स्वरूप नहीं है। 

९-अनिवृत्तिकरण--निर्मल परिणामघारा पर चढ़ते-चढ़ते, 
पीछे न गिरे सो अनिवृत्ति ग्रुणस्थान है। यहाँ निर्मल परिणामकी 
दो घाराएँ होती हैं। जो कपायको मूलमेंसे दूर करती है सो क्षपक- 
घारा है, और जो कपायको शांत करती है, वह उपशम धारा है। यह 
गुणस्थान भी एक अवस्था है, इसलिये आत्माका अखण्डस्व॒रूप नहीं है। 

१०-सुक्ष्ससांपराय-- यहाँ सूक्ष्म लोभका थोड़ासा उदय रहता 
है। इस ग्रुणस्थानमें वीतरागताकी निर्मेता और ध्यानकी विश्येपता 
अधिक होती है, कितु सूक्ष्मसांपराय ( कपाय ) अवुद्धिपुवक होता है। 
यह गरुणल्थान भी जीवकी एक अवस्था है, जो कि अखण्ड वस्तु पर 
दृष्टि रखनेसे प्रगट होतो है. किन्तु इसके आश्रयमें राग होता है, भर 
राग आत्माका स्वरूप नही है। गरुणस्थान भेदका लक्षण है, वह बनेद 
आत्माका स्वरूप नहीं है, इसलिये गुणस्थान आत्माका स्वरूप नहीं है । 

११-उपशान्तमोह--इस गुणस्थानमें परिणामम बीतरागता होनी 
है, भौर कपाय सर्वथा उपशान्त होती है, यह उपशान्तमोह गुणरघान 
भी एक अवस्था है, और जो अयस्था है सो भेदेका लक्षण है, अरभेंद 
आत्माका नहीं, इसलिये गुणस्थान आत्माका स्यरूप नटी है। गुणरघानको 
पर्याय चेतन्यकी अवस्थार्म होती है+जड़में नहों, किलतु गणरथामक 
भंगमें पर निमित्तकी अपेक्षा होती है--ट्सलिये उसे अन्यका वसा है । 


१२-क्षीणमोह---४्स युणरथानमे जंसीबो तंसी निर्मेल दोत्तरान 
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दशा प्रगट होती है, और मोहका सर्वथा मूलमेंसे क्षय होता है | ईसे 
गुणस्थानमें पहुँचा हुआ जीव फिर नीचे नहीं जाता, वह तो अन्तर- 
मुह॒तमें केवलज्ञान प्राप्त करके ही रहता है। यह ग्रुणस्थान भी एक 
अवस्था है, इसलिये अभेद आत्माका लक्षण नहीं है। 


१३-सयोगकेवली---इंस गुणस्थानमें केवलज्ञान प्रगट होता है, 
जिससे समस्त तीनकाल और तीनलोक हस्तामलूकवत्‌ प्रत्यक्ष ज्ञात 
होते हैं। केवलज्ञानयुक्त देहधारीको सयोगकेवली कहते हैं । जब 
भगवान महावीर केवलज्ञान प्राप्त करके यहाँ विहार कर रहे थे तब वे 
सयोग केवली कहलाते थे, और वततंमानमें विदेह क्षेत्रमें सीमंघर भगवान 
सयोगकेवलीकी अवस्थामें विराजमान हैं। केवलज्ञान भी एक अवस्था 
है, उस केवलपर्याय जितना ही आत्मा नहीं है, केवल पर्याय सादि-अनन्त 
है और आत्मा अनादि-अनन्त है, इसलिये केवल पर्याय भी भेदका 
लक्षण है, अभेद आत्माका नहीं । अतः गुणस्थान आत्माका स्वषत 
नहीं है। तेरह॒वाँ गुणस्थान योगोंके कम्पनको लेकर होता है, और कंम्पन 
विकार है, तथा विकार पुदुंगलका परिणाम है, इस अपेक्षासे तैरहवें 
गुणस्थानको पुदुंगलका परिणाम कहा है। 


१४-अयोगकेवर्ली---यहाँ मन, वचन, कायके योगका केंम्पेंस 


रुक जाता है, और आ, इ, उ, ऋ, र इन पाँचों अक्षरोंके बोलनेमें 
जितना समय लगता है, मात्र उतने ही समयकी देहकी स्थिति रहे 
जाती है, यह गरुणस्थान भी एक विकारी अवस्था है। चौदहवें गुण- 
स्थानमें प्रतिजीवी गुणका परिणमन होता है, जो कि विकार है और 
धिकार पौद्गलिक परिणाम हैं, इसलिये इस अपेक्षासे इस गृणस्थानकों 
भी पुदूगलपरिणाम कहा है। हु 


उपरोक्त सभी गुणस्थानोंकी अवस्था भेदका लक्षण हैं, अभेद 
आत्माका नहीं। गुणस्थान चेतन्यकी पर्यायमें होते हैं जड़की पर्याथिमें 
नहीं, किततु उसके भेद पर लक्ष देनेसे राग होता है, जो कि आत्माकी 
पर्यायमें होता है, वह आत्माका स्वरूप नहीं है। राग पर निर्मित्तसे 
हीनेवाला ब्रिकार है, परोन्‍्मुखभाव है, इसलिये वह पर है. इसलिये 
गुणत्थानके पर्यावक भेंदोंकों भी पुदुंगलका परिणाम कहा है। असेण्ड 


जीवाजोवाधिकार : गाथा-५० से ५५ ] [ ३९१ 


वस्तुदृष्टि गुणस्थानके भेदोंको स्वीकार नहीं करती, इसलिये उसे पुदुगलका 
परिणाम कहा है। आचाय॑देवने “गुणस्थान जिनका लक्षण है ', कहकर 
यह श्षिद्ध किया है कि-ग्रुणस्थान हैं, यदि कोई ग्रुणस्थानोंकों सवेथा न 
मानता हो तो उससे कहते हैं कि सर्वत्ष भगवान कथित जेनशासनका 
गृणस्थान इत्यादिका व्यवहार है । ऐसा अपूर्व व्यवहार अन्यत्र कहीं 
नहीं है; यह सिद्ध करके व्यवहार बताया है। परन्तु उस भेदपर लक्ष 
देनेसे राग होता है, जो कि अभेद आत्माका लक्षण नहीं है, इसलिये 
गृणस्थान आत्माका स्वरूप नहीं है, यह कहकर परमार्थ बताया है, 
और भेदसे हप्टि हटाकर अभेद पर दृष्टि रखनेको कहा है । 


इन समस्त कथनमें “लक्षण” है, यह कहकर आचाय्यंदेवने 
जनशासनका समस्त व्यवहार वतलाया है । जो इस व्यवहारको नहीं 
मानता वह महा मिथ्यात्वी है। गुणस्थान इत्यादि लक्ष है, और उनके 
भेद लक्षण हैं। यद्यपि वे सव भेद हैं अवश्य, किन्तु अखण्ड वस्तुकी 
दृष्टि उन्हें स्वीकार नहीं करती । उन भेदों पर दृष्टि डालनेसे निर्मल 
पर्याय प्रगट नहीं होती | उन भेदों जितना ही अखण्ड आत्माका स्वरूप 
नहीं है, यह कहकर परमार्थ बताया है। 


चौदह गुणस्थात मोह और योगके कारण उत्पन्न होते हैं, इसलिये 
वे पुदुगलके परिणाभ हैं, यह वात इस अध्यात्मशास्तमें ही नहीं, किन्तु 
व्यवहारनयके शाखत्र श्री गोम्मटसार इत्यादिमें भो यही कहा है । मोह 
ओर योग विकार हैं, विकार आत्माका स्वभाव नहीं है. इसलिये 
गुणस्थान पुदुगलके परिणाम हैं । 


गुणस्थानमें जो निर्मल पर्याय होती है, वह चंतन्यमें मिल्ठ जाती 
है, स्वमें अभेद होती है, उसे पुदुगलका परिणाम नहीं बड़ा है; विन्‍्तु 
गुणस्थान मोह और योगके कारण उत्पन्न होते है, इसलिये उन 
पुदुगलका परिणाम वहा है । 

इस बस्तुतत्त्वकों धैर्यपूर्वक समझना चाहिये | ऐसा दुर्लन मनृप्प- 


भव प्राप्त करके भी यदि सतवृकी शरण न लो तो किर जनसतकाटम 
यह मनुप्यमव मिलना दुर्लभ है। यहाँ तेरा कोर शरणशुन नह 


है, एकमाप्र असण्ड पूर्ण स्वभाय ही घरणभूत है। आधार्यब्दने 
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एकमेक होते हुए दिखाई नहीं देते । वे विक्रारोभाव अपनी अवस्था 
पुरुषाथेकी मन्दतासे क्षणमात्रके लिये होते हुए दिखाई देते हैं । हे 
शुभाशुभ विकारीभाव चेैतन्यके निविकार स्वभावमेंसे श्रगढ नहीं हो 
वे चेतन्मके स्वभावमें हैं ही नहीं। मैं केवलज्ञान अवस्था प्राप्त कहें गे 
सिद्धअवस्था प्राप्त कहंगा--ऐसे राग मिश्चित विचार भौ चेतन्मस्व्भायें 
नहीं हैं। इसप्रकार एक सर्वोपरि तत्त्व ही सम्यग्हष्टिको दिखाई दे 
है। अखण्ड परिपूर्ण तत्त्ववर दृष्टि रखनेसे केव्लज्ञान और सिं 
पर्याय प्रगट होती है। किन्तु उस अवस्था पर छक्ष देनेसे निर्म 
अवस्था प्रगट नहीं होती । 


ज्ञानी अर्थात्‌ भगवानके भक्तक्नों एक सर्वोपरि तत्त्व ही दिखा 
देता है, कि-अंतरंग एकाकार स्वरूप ही मेरा ज्ञान हैं, यही मेरा देश' 
चारित्र और सुख हूँ । सम्यग्दष्टिको अन्तरहण्टिमें देखने पर ज्ञानविः . 
चैतन्य ही सर्बोपरि तत्व दिखाई देता है। जिसे साधक स्वभाव-ऑंतरिक 
लीनता हो वही भगवानका भक्त है। जब अंतरंगमें स्थिर नहीं हुआ 
जा सकता तव अशुभभाव दूर करनेके लिये शुभभाव होने पर गुणोंका 
बहुमान होता है, और तव वह देव-शास्तर-गुरुकी भक्ति इत्यादिमें ले 
जाता है। यद्यपि ज्ञानी इसप्रकार पूजा, ब्रत, दयादिके शुभभावोंमें युक्त 
होता हे, किन्तु उसकी यह आन्तरिकहृष्टि जागृत रहती है कि भीतर 
अक्ृत्रिम चेतस्यस्वरूप ज्ञाइवत विद्यमान है, उसमें णो नवीन-नवीन 
कृत्रिमभाव होते हैं, वे चेतन्यका स्वरूप नहीं हैं। 


अंतरंगहष्टिस आत्माको पहिंचाने बिना मदि किसीको दान दे” दे 
तो भी धर्म नहीं होता। व्यक्त मानादिकका कोई भाव न हो और 
शुभभाव हो तो पुण्यवन्ध होता है, परन्तु आत्मप्रतीतिके विभा यथार्थ 
तृष्णा नहीं छूटती। मैंने दूसरेको जो वस्तु दी है, उसका स्वामी भावें 
रखकर अर्थात्‌ यह वस्तु भेरे अधिकारकी हूँ, मैं इसका स्वामी हैं 
अर्थात्‌ मैं और यह वस्तु एक है, ऐसी दृष्ठिस यथार्भ तृष्णा नहीं 
छूटती । यथार्थ तृष्णा तो तव छूटती हुँ, जब ऐसी प्रतीति हो जाये 
कि पर बस्तु पर मेरा कोई अधिकार नहीं, में उसका स्वामी नहीं हैं 
रागका एक अंश भी मेरा स्वभाव नहीं है, अनन्त संतोष मेरा स्व्छ्प 
है, जो पर है में नहीं हूँ, रागादिक भी में नहीं हूँ, में तो मात्र 
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वीतराग स्वरूप हूँ, इत्यादि । 

परमार्थनव अभैद ही है. इसलिये उस दृष्ठिसि देखने पर भेद नहीं 
दिखाई देता; उस नयकी दृष्टिमें पुरुष चेतन्यमात्र ही दिखाई देता है, 
इसलिये वे तय वर्णादिक तथा रागादिकभाव पुरुषसे भिन्‍न ही हैं। 

आत्माकों रागयुक्त जानना सो व्यवहारनय है, मात्र त्रेैकालिक 
चतन्यस्वभाव शुद्ध है-- ऐसा जानना सो परमार्थतय है। आत्मामें शरीर, 
वाणी, मन नहीं हैं, और प्रतिक्षण जो राग-द्वेपकी अवस्था होती है, 
उसे भी परमार्थह्प्टि स्वीकार नहीं करती । चंतन्य अभेद धातु है 
उसमें राग-द्वेप नहीं है, और श्वावक्र, मुनि, केवली तथा सिद्धकी 
अवस्थाके भदोंकों भी परमार्थहप्टि स्वीकार बहीं करती । * वतन्यघातु 
तो चेतन्य ही है', “वह हे सो है, इसमें परमार्थदष्टि अवस्थाके 
भदोंकों स्वीकार नहीं करती । 

जसे सोना, सोना ही है, ऐसा लक्षमें लेने पर उसके आकार भी 
उम्रम था जाते हैं; इसी प्रकार अभेद चंतन्यधातु चैतन्य ही है, वह 
अपने अगस्तित्वरूपसे स्वतःसिद्ध जेंसी है सो बसी है--रेसा स्वीकाह 
करने पर समस्त पर्यायकें आकार टसमें अभेदरूपसे समाजाते हैं । 
यह परमार्थहप्टिका विपय है। तीर्थकरदेवने भेद-अभेदके स्वरूपका 
ज्योंका त्यों वर्णन किया है । 

वर्णत छेकर ग्रुणस्थानपर्यत जो भाव हें उनका विश्येपस्वहप 
जानना हो तो गोम्मटयार आदि ब्रन्थोंस जात करना चाहिये । 

यहां ज्षिप्प प्रइव वारता है कि-यदि यह वर्णादिकनाव जीवके 
नही है तो अन्य सिद्धान्त ग्रधोंम ऐसा क्यों कहा है कि वे जीयके है ? 

समाधान; - जिन शझाखोंमें क्मोतीं निममित्तकों अपेक्षायत कथन 
मुस्यतास होता है, वे व्यवज्नरनयके शास वहलाते है. और जिनमें 
मुस्यताने आत्माके परमार्थ स्वरूपका कथन होता 2 थे निश्चयनयक 
गाज कहलाते है। आत्माकी जवस्था तथा पुण्प-पाप, रजर्ग-म्क दत्यादिकों 
वतानवाजे च्यवहारनयके लाख हैं । जशुद्र जयरवा आत्याम रोतों नो 
है किल्‍तु बह आत्माका स्वभाव नहीं है, इसलिये अनूताय है। प्रयधिया 
बतावैबाऊ नय व्यवष्टाससथ है, और उसे बतानेवाज शास्त्र व्यवहार- 
नयके शास्त्र है । पर निमित्तजी अपेक्षास जो भेद हो है, उच्दु दोघ 
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करके मात्र अभेद आत्माका हास्य वतानेयाजानय वरसारनेश है, के 
उस बतानेवाजे ज्ञाक्ष परमार्मनयक ज्ाहत है । परमायेदीटिसे लि 
अवस्था प्रगठ होती है, ओर मुक्ति प्राप्त दोतों ते 


अब यहां शिप्यफे प्रसनकों उत्तर स्वरूप गाया कहते दी-- 


ववहारेण दु एदे जीवस्स हवंति वष्णमादीया । 
गुणगर्णता भावा ण॒ दु केई णिच्छयणयस्स ॥५६ 

अर्थ+--वर्ण से छेफर गुणस्थानपर्यत जो. भाव कहे गये हैँ, वें 
व्यवहारनयसे तो जीवके हें परन्तु निश्चयनयके मतमें उनमेंसे कोई भी 
जीवके नहीं है । 

हें वर्ण-गन्ध-रस-स्पर्शसे छेकर गुणस्थानपर्यतके भाव व्यवहार- 
नयसे आत्माके हैं। ज॑से पानीका घड़ा व्यवहारसे कहा जाता है, क्योंकि 
पीतलके घड़ेके साथ पानीका सम्बन्धरूप व्यवहार हे, किन्तु वास्तवम 
घड़ा तो पीतलछका ही है, वह पानीका नहीं होता; इसी प्रकार वर्णादिक 
ओर मोहादिक भावोंका आत्माके साथ पर्याय मात्रका सम्बन्ध है, उसे 
भपेक्षासे वे भाव आत्माके हैं, ऐसा व्यवहारनयसे कहा जाता है, परन्चु 
यदि आत्माक स्वभावकी हृष्टिसे देखा जाये तो वे कोई भाव आत्माके 
नहीं हैं, अर्थात्‌ निश्चयनयसे वे भाव आत्माके नहीं हैं । 


यहाँ व्यवहारनय पर्यायाश्रित है, इसलिये जैसे सफेद रूईसे निर्मित 
वस्त्र छाल रंगसे;रंगा गया हो तो वह छाल रंग उस वस्त्रका औपाधिक- 
भाव कहलाता है; इसी प्रकार पुद्गलके संयोगवश अनादिकालसे जिसकी 
वन्ध पर्याय प्रसिद्ध है, ऐसे जीवके औपाधिक भाव ( वर्णादिक )का 
अवलम्बन करके भ्रवरततेमान होता हुआ (व्यवहारनय ) दुसरेके भावको 
दूसरेका कहता है । 


सफेद वस्त्रकों सफेद ही जानना सो सच्ची हृष्टि है किन्तु उसके 
रंगे जाने पर उसे रंगीन मानना व्यवहार है। क्योंकि सफेद वस्त्रको 
रंगकी उपाधिवाला जाना इसलिये वह व्यवहारनय हूँ । वास्तवमें वह 
रंग वस्त्रका स्वरूप नहीं है इसलिये वह पर्यायाश्रित व्यवहार है । 
वस्न्रमें जो छा रंग हैँ सो ओपांधिकभाव है, वह वस्तुका सहज 
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स्वभाव नहीं है । लोग प्राय: निश्चय और व्यवहारमें गड़वड़ा जाते हैं 
किन्तु यदि उसका ज्ञान करे और जो अपेक्षा है, उसे भलीभांति समझे 
तो सारी गड़वड़ी मिट जाये । 


आत्माका स्वभाव सफेद वस्त्रकी भांति स्वच्छ, निर्मल और 
परमात्माकी भांति शुद्ध है । जैसे स्वच्छ-सफेद वस्धपर रंग चढ़ गया 
है, उसी प्रकार आत्मामें कर्मोकी उपाधिका रंग चढ़ा हुआ है, किन्तु 
यह रंग क्षणिक है, स्थायी नहीं है, कृत्रिम है वर्तमान समय तक ही 
सीमित है, वह भआत्माका स्वभाव नहीं है। अनादि संयोगवद्श यह वन्ध- 
पर्याय प्रसिद्ध है, इसका कारण यह है कि अज्ञानीकी दृष्टि बंधपर ही 
है; इसलिये उसे प्रसिद्ध कहा है, किन्तु वह वन्धपर्याय संयोगवश्व है, 
आत्मामें मिली हुई-एकमेक नहीं है । सम्बन्धके कारण प्रसिद्ध है 
आत्माका स्वभाव नहीं है । में पश्चु हूँ, मनुष्य हूँ, छ्री हूँ, पुरुष हूं, 
नपु सक हूँ इत्यादि संयोमवश होनेवाला औपाधिकमाव है । ओपाधिक- 
भावके अवलम्बनसे प्रवत्तेमान व्यवहारनय दूसरेके भावकों दूसरेका 
कहता है । 


मैं रागी हूँ, में देपी है, इसप्रकार जड़के संयोगसे होनेवाले 
ओपाधिकभाव प्रसिद्ध हैं, और इसप्रकार अनादिकालमे वन्धपर्याय 
प्रसिद्ध है । वस्त्रके रंगमें और आत्माके कर्म संयोगमें इतना अन्तर है 
कि--स्वच्छ वस्त्र पर नया रंग चढ़ाना पढ़ता है, और आत्माके साथ 
कर्का संयोग अनादिकालसे चला आ रहा है। ऐसा नहीं है कि भास्मा 
पहल वस्थकी भांति सर्वथा स्वच्छ था और फिर उसपर कर्मका रेस 
चढ़े गया है। किस्तु जो यह शरीर है सो मैं हूँ, राग में हैं, जीर ने 
ही बोलता-चालता हूं, इसके अतिरिक्त आत्मा और बया हो सकता 
है? ऐसी श्रान्ति अनादिकालसे संयोगवश बनी एई है, जर्घात्‌ रव्य 
संयोगाधीन हो गया है, कहीं कमंके रंयोगने जातावी परयायिवी ८छान्‌ 
अशुद्ध नहीं किया है । राम-हेप, एपं-शोकादि करके जनादिवादत 
रवयं संयोगवद्ध हो रहा है, कहीं परयरतुने अपने जपोन नहों किया 
है । जैसे बट और बीजमेसे पहले कोन था, ऐसा विकल्य सता हो 
सकता, वर्योकि--अनादिकालसे दोनों एफ साथ है, और छानदेसे रचा 
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पत्थर दोनों एक ही साथ घमिकलते हैं इसी प्रकार अनार्दिकालसे आत्मा 
और कर्मवन्धका संयोग आदि चला आ रहा है । 


आत्माको परकी उपाधिके कारण व्यवहास्से राग-ह्वेप, शरीर-मन- 
वाणी वाला कहा जाता है। जैसे वस्त्रको रंगवाला कहना परका उपाधि- 
भाव है, वस्त्रका वास्तविक स्वभाव नहीं है, इसी प्रकार राम-हवेपादि 
भावको आत्माका कहना परकी उपाधिके कारण होता है, वह अपनी 
स्वभावके अवल्म्बनसे नहीं होता, इसलिये वह व्यवहार है, वह दूसरेफे 
भावको दूसरेका कहता है, अर्थात्‌ राग-द्वेप संयोगीभाव है, कर्मनिभित्तक 
भाव है, उसे दूसरेका अर्थात्‌ आत्माका कहना सो व्यवहार है। जी 
व्यवहारनय कहता है, वह वस्तुका सच्चा स्वरूप नहीं है । 


शास्त्रोंमें व्यवहारिक हष्टिसे ऐसा कथन आता है कि--बूने ऐसे 
पाप किये इसलिये तू नरकमें गया, चार गतियोंमें परिश्रमण किया 
ओर वहाँ ऐसी प्रतिकूछता थाई कि तेरे दुःख देखकर दूसरोंकों भी 
रोना आ गधा तथा कभी पुष्यके कारण बड़ा राजा हुआ, कभी लाखों- 
करोंड़ों रुपये कमाये, कभी देवगतिमें गया, जहाँ अनेक अनुकूल सामग्री 
प्राप्त की इत्यादि । किन्तु यह सब निमित्तदी ओरकी वात है वह 
आत्माके मूल स्वभावकी बात नहीं है । रंगको वस्त्रका रंग कहना 
यथार्थ हृष्टि नहीं है, क्योंकि वास्तवमें बह रंग वस्त्रका नहीं, किन्तु 
व्यवहारस उस पर्यायमें रंग लगा हुआ है । व्यवहार सर्वथा मिथ्या 
नहीं होता । यदि क्ात्मामें व्यवहारसे भी विकार न हुआ हो वो 
विकारका तिपेध करके आत्माको अलूग बतानेकी बात ही न रहे; 
इसलिये व्यवहार है अवश्य । ज॑से वस्त्रका रंग वस्त्रमेंसे उत्पन्स नहीं 
हुआ, किन्तु बाहरसे आकर लगा है, उसी प्रकार विकार आत्मामेंसे 
उद्नुत नहीं हुआ किन्तु निमित्तके आश्रयसे आया है। वह आत्माका 
मूछ स्वभाव नहीं किन्तु परकी उपाधि है । यदि पुण्य-पापके भाव॑ 
आत्मामें न हुए हों तो फिर यह कैसे कहा जायेगा कि यह भाव तैरें 
नहीं हैं ? इसलिये व्यवहारस वे भाव आत्मामें हुए हैं किनत वे उसका 
स्वभाव नहीं हैं; इसलिये उन्हें परका कहा है । यद्यपि राम-द्रेष होते 
अवश्य है किनत वे आत्माका स्वभाव नहीं हैं । 
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संसार आत्माकी पययिमें है; स्ली-पुत्रादिमें नहीं। पर पदार्थोको 
अपना माननेकी जो अरूपी विकारी अवस्था है, सो संसार है। 
अवस्थाहष्टिसे आत्माकी पर्यायमें संसार है, आत्माके मूलस्वभावमें 
वस्तुदृष्टिसे संसार नहीं है । 


यदि ध्यान लगाकर इसे समझे तो बालक भी समझ्ष सकता है, 
क्योंकि यह अपने ही घरकी वात है, कित्तु धर्मके नामपर छोग 
बहुत चक्‍करमें पड़ गये हैं तबापि यदि वे समझनेका प्रयत्न करें तो 
यह अपनी ही-निजकी वात है। 


जैसे हाथीके दाँत दो प्रकारके होते हैं, उनमेंसे वाहरके बड़े-बड़े 
दात वाह्य दिखाव और वनाव-श्टज्भारके लिये होते हैं, तथा भीतरके 
दांत चवानेके काममें आते हैं, इसीप्रकार घेतन्य भगवान आत्मामें कर्मक्े 
निमित्तसे होनेवाले पृण्य-पापके भाव जो कि बाह्रसे दिखाई देते हैं, 
आत्माकी शांतिके काम नहीं आते, किन्तु वे वाह्य वातोंके अथवा भव 
धारण करनेके काम आते हैं, एवं अनुकूछता प्रतिकूलता तथा झरीर 
मन, वाणी इत्यादिके काम आते हैं, किन्तु चेतन्यतत्वका मूल स्वरूप 
एसा नहीं है, यह सव परकी उपाधि है, उसके आश्वयसे सम्यस्दर्ण 
जान, चारित्र नहीं हो सकता। जंसे हाथीके भीतरके दात चबानेके 
फाम आते हैं, उसी प्रकार आत्माके सम्पूर्ण अखण्ड स्वभावकी प्रतीनि 
आत्माकी श्ञांति प्रगट करनेके काम आती है। 


निश्रय अर्थात्‌ सत्य, और व्यवहार अर्थात्‌ आरोप। बास्तवमें 
पराश्षयभावकी अपना बाहना सो व्यवहार है। जो अपनी वस्लू है 
वह अपनेंसे अछमग नहीं हो सकती; जिस भावसे स्थ्गे मिलला है 
लिस भावसे तीर्थकर नामकर्म बेँवता है, बह भाव भी विकार है, वह 
प्रा स्वनाव नहीं है, हसछिये चतस्य भगवान आत्माकों पटियान। 

जिसने पहले आत्माकों नहीं जाना उससे करते . कि झा था 
राम-हेप और हर्प-गोकको भाव होठे हैं, थ्लो ये तेरी जनकरमागे तो। ४, 
जोर फिर तल्माण ही आत्माका रयरंष बतादर कही है कि | तर 
रेवभायमें नहीं है, किन्तु वे परके है, जड़के हे । 

पहु़े बह बाहकर कि राग, एमन्शोक सादि भाव वर 
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'ऐसे परिपूर्ण स्वभावकी श्रद्धा, ज्ञान होनेके वाद भी जहाँ तक 
साधकदशाकी निम्न भूमिका है, वहाँ तक व्यवहारके भंग होते हैं । 
विन्तु उन्हें वह हेय मानता है, आदरणीय नहीं। उनसे अपनेको छाभ 
होना नहीं मानता किन्तु यह जानता है कि अभी अवस्था अपूर्ण है। 
यदि व्यवहारकों भी आदरणीय माने तो व्यवहार और निश्चय दोनों 
एक हो जायें, क्योंकि दोनोंको आदरणीय माननेसे दोनोंका स्वरूप एक 
हो गया, दोनों अलग नहीं रहे, इसलिए निश्चय व्यवहारका निपेध 
करता है। व्यवहारके स्वरूपको ज्ञान जैसा है वेसा जानता है । अपूर्ण 
अवस्था है, पूर्ण होना शेष है, इसप्रकार ज्ञान सव कुछ जानता है | 
यदि ज्ञान जैसेको तंसा न जाने तो वह मिथ्या कहलाता है। अपूर्ण 
अवस्था है ऐसा जाने तो उसे दूर करनेका पुरुपार्थ जागृत हो; वास्व॒वर्में 
वीयंको जागृत करनेवाली हृष्टि है। उस निश्चयहप्टिके वलसे कपूर्ण 
नवस्था दूर होकर पूर्ण अवस्था प्रगट होती है । 


में अखण्ड परिपूर्ण हूँ, ऐसी दृष्टिका विषय साध्य है, जिसके वलूसे 
सम्यन्दर्शन, ज्ञान, चारित्र प्रगट होता है। श्रद्धा साथन है और श्रद्धाका 
लक्ष परिपूर्ण है साध्य है। साध्यकी छक्षमें लेनेसे साधन प्रगमट होता 
है, किततु साधनसे साध्य प्रगट होता है यह कहना सो व्यवहार हूँ । 
पूर्ण अवस्थाके प्रगट करनेमें छक्षविन्दुरुप जो साध्य है वह निम्वव- 
साधन है और सम्यर्दशंन-न्ञान-चारित्रकी पर्याय व्यवहार-साधन है । 
वर्योंकि अपूर्ण अवस्था पूर्ण अवस्थाकी सहायक नहीं होती, इसलिये 
निश्चय साधन तो हृप्टिका विपय है। 


वर्ण, गंधसे लेकर गुणस्थान पर्यन्त जो भद कहे गये है, उन भदोके 
विचार निम्नदद्ामें-मोक्षमार्गमें-साधवादशामे आते है, किल्तु थे विचार 
राग-मिश्चित है इसलिये उन्हें पुदुगकका परिणाम कहा है, क्योकि 
आत्मामें बसे भंग नहीं हैं। जो ऐसे स्वरपकीं समशता है, बद्ी सच्चा 
जैन है। जैन कोई गोल या परिकर नहीं है, किस्तु जित अद्भान, 
राग-द्ंप जीतना है उसे ऐसे असण्डस्वरुपकी भरद्धा अवश्य करनी टोवी, 
स्सीसे राग-द्वेप जीते जायेगे, उन्हें जीतगेवाला ट्री सच्चा जैन है और 
नगवानका सच्चा भक्त है । 


जब पहाँ शिप्य पूछता है कि प्रभो ! वर्णते छूकर गुगरदात पर्वत 
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जो भेद कहे हैं, वे मिश्वयसे जीवके क्‍यों नहीं हैं? इसका कारण वंया 
है ? उसके उत्तर स्वरूप आचार्यदेव कहते हैं किः-- 


एएहि य संबंधों जहेव खीरेदय मुणेदव्बों । 
णय हुंति तस्स ताणि दु उवओंगगशुणाधिगों जम्हा ॥४७॥ 


आअथ।---ईत वर्णादिक भावोंके साथ जीवका सम्बन्ध जरू और 


टूधके एकक्षेत्रावगाहरूप संयोग-सम्बन्धकी भाँति समझना चाहिये । 
वे जीवके नहीं हैं क्योंकि जीव उनसे उपयोगग्रुणसे अधिक है, अथर्वे 
वह उपयोगगुणके द्वारा अछूग ज्ञात होता है । 


वर्णसे लेकर गरुणस्थान पर्यतके जो भाव हैं, उन सब भावोंका 
आत्माके साथ दूध और पानीकी भाँति एक ही स्थानमें रहनेका सम्बन्ध 
हैं । जैसे जल-मिश्रित दृूधका जलके साथ परस्पर एक ही क्षेत्रमें रहवेका 
सम्बन्ध है, तथापि दूध अपने स्वलक्षणभूत व्याप्त होनेके कारण जलत 
अधिकरूप पृथक्‌ प्रतीत होता हैं । दूध और पानीके एक ही क्षेत्र 
एकत्रित रहने पर भी दोनों मूल स्वभावसे भिन्न हैं। उस जल-मिश्रित 
दूबका उवालनेस पानो जल जाता है और दघका मावा वन जाता 
है । दूध और पानी एक ही स्थानमें रहने पर भी दूधका लक्षण 
दूधका बतलाता है, दूधका लक्षण दघमें व्याप्त है इसलिये दूध अपेर्न 
दूधके गृणसे टिका हुआ है | जेंसा अग्निका उप्णताके साथ तादात्म्य 
सम्बन्ध है, वेंसा ही दूबका पानीके साथ सम्बन्ध न होनेसे निमश्चयत्त 
पानी और दूध एक नहीं 


इसी प्रकार वर्णादके साथ जीवका एक ही स्थानपर रहनेढूप 
संबंध है तथापि उपयोगग्रुण द्वारा व्याप्द होनेसे आत्मा सर्व द्वव्योसि 
प्रथक्‌ प्रतात हाता है, वर्णादिक २९ कथनोंकों पुदू्गलका परिणाम कहां 
हैं। मतिन्नान, श्तज्ञान, केवलज्ञान, द्षायिकसम्यक्त्व, यथाब्यातचारित्र, 
पर गुनस्थानक नंद इत्यादि--सब अवस्थाके भेद कर्मके निरमित्तस 
दीति हैं इसलिये उन्हें पुद्गछकका परिणाम कहा है, परन्तु वे म्ति- 
नानादिद् मम्पूर्ण निर्मठ अवस्थाएँ चैतन्यमें होती हें इसलिये उन्हें 
खतन्‍्यका परारणाम कहा दे, वे पुदुगलके परिणाम नहों हैँ किन्तु उत 
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भेदों पर छक्ष जानेसे राग होता है, इसलिये उस रागकों पुदुंगलक 
परिणाम कहा है। आत्माके अखण्ड स्वभावमें अवस्थाके भद नहीं होते 
परन्तु भद उन पुदुयक्त कर्मोका आश्रय करनेसे होते हैं, अतः उन्हें 
पुदुगलका परिणाम कहा है। 


आचार्यदेवने टीकामें कहा है कि स्वलक्षणनुत्त उपयोगगुणके द्वारा 
व्याप्त होनेसे आत्मा स्व द्रव्योसे अधिकतया प्रतीत होता है। यहाँ स्व- 
लक्षणभूत उपयोगगरुण कहकर त्रेकालिक उपयोग बहुना चाहने है। 
बात्मा, उसके गुण और उसकी पर्याय तीनों अखण्ड है। स्वनावशत 
उपयोग वाहबार यह बताया है कि वह त्रिकालमें रहनेवाला हे। द्रव्य, 
उसका गुण ओर उसकी वत्तमान पर्याय यह तीनों विद्यमान है, परिपूर्ण 
हैं, द्रव्यकी शक्तिरप-कारणशुद्ध उपयोगरूप पर्याव भी परियृर्ण है, 
दिद्वव्यका वर्तमान-द्रव्यहप प्रयवि परिपूर्ण न हो तो द्रव्यकी अखप्डता 
सिद्ध नहीं होती, इसलिये द्रब्यकी पर्याथ अनादि-अनन्त पन्प्ण है 


निरपेक्ष है। द्रव्य, गण और उसकी पर्वाय भी निरपेल #। उन तोनों 
निरपेक्षोक्रों छेकर द्रव्य अख्रण्ठ सिद्ध होता धिक अथाति जदा-- 


थ् 
पा द्रबव्यास अलग पाहा हूै। बह समस्त पर द्र 
भिन्‍न है। जब कि अन्य द्वत्यसे अधिक कहा £, तब उध्िक एसा 
गाया अपूरा ? अधिक बहार पर्पूृर्णा ही सिद्ध कं ४, बढ 
द्रव्य-गुण और पर्याय सभी प्रवारस परिष्ृण है । इस प्रगार पप्ण शान 
गुणक द्वारा व्याप्त होनेस आत्मा सर्व द्ब्यास झबिय दया पल लू: 
न | पुन्दकृस्दाचाथन मसूद पराठम भी उजागर ा 85.5 ॥ 
घ्सभ जत्यन्त रहरय नर दिया है । 


८: 


आत्मा उपयाग-छद्षणतस व्याएं। 7, स्वव्िय आग कह «। ५ई 


जवस्बाक द्वारा ब्याप्त नदी 7आ। जया नध्ििका ४, + 
तादान्म्पस्प साक्‍क्ध है, वया वर्णाजणकछ सोच ५ मब॥++७ 5: 


शी है, इसलिये तिब्चयसे परणोदिक परदुमेच्करिफस 5 5» 
है। गृगस्थान जोर मार्यजारवान बाचव दावे... लि." 
कंपणपर्याय प्रयट होदी हैं सो भा ननकायर्म तू 6 + ३-5 
उप प्रयोगों पर छज् पता नाग «ता ०, -. - ७. - ५ *$ 


बे 2 +५,॥. , ६: पु ० ७४५० ७ श् हक $ 6४ 
। च्पद्धि 3 ७ ८; पिछ पाप 44६६. ड्। 5508३ “१६ ७३० न्प के ७ ५. 
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नहीं, और जिस अपेक्षासे निश्यनय है उस अगेक्षासे व्यवहारनय नह 
है । दोनोंकी अपेक्षा भिन्न-भिन्न है, रसलिये दोनों नय अधिरोध हें, 
ओर दोनोंको अविरोधसे जाननेवाला ज्ञान नमाणज्ञान है| व्यवद्वार- 
नयसे आत्माकी पर्याय _पबत्ता होती हे, गरगस्थान इत्यादि भेद हैं 
“ऐसा वह कहता है। उस व्यवहारनयको यथावत्‌ ने जाने तो भी 
भायकदशाका प्ुरुपाव जाशृत नहीं होता । सम्यग्त्ञान-प्रमाणन्ान दोनों 
2] स्वरूप यथाघत्‌ जानता है, इसलिये साधकता यथार्थतया सिद्ध 
होती है । 


ज॑से व्यवहारसे कहा जाता है कि मारे लूट रहा है, उसी प्रकार 
अरहतदेव जीवोंमें वेन्धपर्यायसे स्थितिकों श्राप्त कम और तो- 
कमंका वर्ण देखकर, केर्म-नोकमंकी जीवमें स्थिति होनेसे उसका उपचार 
उरके व्यवहारसे ऐसा कहते हैं कि 'जीवका यह वर्ण है” तथः 
निरचय्से सदा जिसका अपुर्तस्वभाव है और जो उपयोगगुणके द्वा 
अन्य द्वव्योंसे अधिक है, ऐसे जीवका कोई भी वर्ण नहीं है। 


अप्मा एकरूप तित्यस्थायी है, उसमें वरका संभोग क्षणमा! 
'हैता है, नित्यस्थायी आत्मामें विकारी पययिकी एक समयकी स्थिति 
है; इसलिये यह विकारी पर्याय जीक्की है, पर संयोगसे होनेवाले भाव 
हैं यह उपचारसे हा जाता है, आत्माके स्वभाक्मेंसे उसकी 
उत्पत्ति नहीं होती। जैसे मार्ममेंसे भनुष्योंकी उत्पत्ति नहीं होती, किन्तु 
मार्गमें भनुष्योकी स्थिति उतने समय मान्रकी है, इसलिये उतने 
बे उट्ते हैं, तथापि >बारसे यह कहा जाता है कि 
भाग लूट रहा बयान इसीप्रकार निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध तो एक ही 
भेमयकी है, आत्माकी पर्यायमें पर संयोगसे होनेवाले भावोंकी 
» सेमयकी स्थिति होनेसे उतने पम्बन्धसे वे भाव उपचारसे जौवके 
उन भावोंकी उत्पत्ति जीवके स्वभावमेंए 

| जैसे मार्गपर मनुष्य आते-जाते हैं, उसी प्रकार आत्मामे 
.ह मपका उत्पाद-व्यय होता है, उसकी एक समयमात्रकी स्थिति है, 
इसलिये वे आत्माके हैं--ऐसा व्यवहार कहा जाता है, किन्तु वे 
नात्माके त्रिकाल अविचल स्वभावमें नहीं ह। आत्माका सदा अमूर्त 
भाव है। और हैं उपयोगगुणक्षे हारा भय द्वव्योंसे अधिक है। 


हे क्षि: पा विकाते 

पु 5 जे।चार्यदेवने उपयोगनुणसे पक कहकर 
>त्थाको फर्क ६ नन्‍न वत्ता ह। जो परतसे भिन्‍न होता है परिपूर्ण 
हे होता & ज्ण नहीं | वात्मा अपने उत्य-गुण-पययिसे रिप्रण ॥ 
गरि आत्यक स्व परिपूर्ण है, इसलिये ९ अफ्स्वान कर मायंगा- 
चबावकी जितना नही हे आत्मा पक पमवकी पेतमानमें 
इनिवादी पड डे-निर्म्ल कप अपयबिसे प्रिन्त है, कतंमान होनेवाल्ती 
पिधषषवायिक ग अलग ऊैरता है । 4 नम यात्माक्ी निरपेक्ष पर्या 
५.4] है, इनाहिये पर के सदभाव-अश्न विकी अपेक्षा > 
“मान पर्याय) 


स् क। अपेक्षा दनेवालो 
का भी अल्य करता > यह 


९! हैं कि- ऐसे जीवका कोई +) वर्ण नहीं 3 
श्समें जो ड़ भी आल प्क्रा अरे है कि इक विश्िद्धि या 
बिकर; क्ति परॉधनेका किसी # आत्माओे नही 2 ऐय्ा 
गगना आडिये । 4) कार यह काई भी! ज> डदे स्ेत् लगाना 

प।हिय, अर्थात्‌ पणस्थान- गंपास्थान दि कोई :+ आात्मामें नस 

पक न गा चाहिये 

आाचयद 4 उह कहकर / न उपयोगगुणस धिक पट 

वाया $ | व इसे स्वरूप है, अर्था पह्ाँ ऑसिय) बात के $ 
जीर मामा स्यादि 3; नी पद्द कहकर चारितय) (8, 
का ४ सगयमा फा भ पसमे आबे भर आये £ 4 पडा 
पस्प नह ' पता क-गुण-पर्याय॥ परिएण अप व पक 
पध्कि। पड, औ> पका चरण 5 8 सु 
पक आक भू सम भड्ली जाता, | ४ ९4५,३),। लचिय, 4१५ ) 
पमत 


बम जवका जा विफास दिखा ३ वा हे धपरपटेन्‌ , ५ 
या है विफ, क अऊकर: वि।मच भन्जिटयं ते पता 
पा मानी जीवोक पता मा म छा 6 फि #, २५६, (६ सजल 
बिक चत ता ९१ जानो ॥)३7- 


भाफ 8 विषयक] </ पर. थे हक 7५ 
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नहीं, और जिस अपेक्षासे निश्चयनय ते उस अगपेदासे आयहारतम नही 
है । दोनोंकी अपेद्षा भित्त-भिस्तर है, दसलिये दोनों नये अधिरोध # 
और दोनोंको अविरोधसे जाननेवाला ज्ञान प्रमाणशान हू । आवेद्वीर- 
नयसे आत्माकी परययिमें अजुद्धता होती हे, गुणस्थान इत्सादि भेद ६ 
“ऐसा वह कहता है। उस व्यवहारनयकों सथायत्र्‌ ने जाने तो भी 
साधकदशाका पुरुपार्थ जागृत नहीं होता । सम्यस्शास-प्रमाणसान दोनों 
नयोंका स्वरूप मथाघत्‌ जानता है, इसलिये साधकता यथार्थतया सिंद्र 


होती है । 


जैसे व्यवहारसे कहा जाता है कि मार्ग लूट रहा है, उसी अकार 
भगवान अरहंतदेव जीवोंमें वन्धपर्यायस्रे स्थितिको प्राप्त कर्मे और तो- 
कर्मका वर्ण देखकर, कर्म-तोकर्मकी जीवमें हिथिति होनेसे उसका उपचार 
करके व्यवहारस ऐसा कहते हैं कि 'जीवका यह वर्ण है! तथाति 
निरचयसे सदा जिसका अमृततेस्वभाव है और जो उपयोगगुणके ढारो 
अन्य द्रव्योंसे अधिक है, ऐसे जीवका कोई भी वर्ण नहीं है। 


आत्मा एकरूप नित्यस्थायी है, उसमें परका संयोग क्षणमातर 
रहता है, नित्यस्थायी आत्मामें विकारी पर्यायक्षी एक समयकी स्थिति 
है; इसलिये यह विकारी पर्याय जीक्की है, पर संयोगसे होनेवाले भा 
जीवके हैं यह उपचारसे कहा जाता है, आत्माके स्वभाक्मेंसे उसकी 
उत्पत्ति नहीं होती। जैसे मार्गमेंसे मनुष्योंकी उत्पत्ति नहीं होती, किन्‍्ड 
मार्मेमें मनुष्योंकी स्थिति उतने समय मात्रकी है, इसलिये उतने 
सम्कन्धसे मनुष्य लुटते हैं, तथापि उपचारसे यह कहा जाता है एि 
मार्ग लुट रहा है, इसीप्रकार निमित्त-तेमित्तिक सम्बन्ध तो एक हट 
समयकी पर्यायमें है, आत्माकी पर्यायमें पर संयोगसे होनेवाले भावोंरी 
एक समयकी स्थिति होनेसे उतने सम्बन्धसे वे भाव उपचारसे जोव 
हैं ऐसा फहा जाता है, किन्तु उन भावोंकी उत्पत्ति जीवके स्वभावमेंते 
नहीं होती । जैसे मार्गपर भनुष्य आते-जाते हैं, उसी प्रकार आत्मार् 
राग-द्वेषका उत्पाद-व्यय होता है, उसकी एक समयमात्रकी स्थिंतिं है, 
इसलिये वे आत्माके हैं--ऐसा व्यवहारसे कहा जाता है, किव्दु वे 
आत्माके त्रिकाल अविचल स्वभावतें नहों हैं ॥ आत्माका सदा अर 
हभाव है। भौर वह उपयोगगुणके हारा अन्य द्रव्योंसे अधिक हैं! 
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बमूर्त कहकर वर्ण-मंध इत्यादिसि अलग किया है, और सदा उपयोग- 
गुणस अधिक है, यह कहकर यह बताया है कि--वह अपूर्ण था विकारी 
नहीं किन्तु परिपूर्ण है। आचार्यदेवने उपयोगगुणसे अधिक कहकर 
धात्याक्ो परसे भिन्‍न बताया है। जो परसे भिन्‍न होता है वह परिपूर्ण 
ही होता है, अपूर्ण नहीं । आत्मा अपने द्रव्य-गुण-पर्यायसे परिपूर्ण है। 
भोर आत्याका स्वरूप परिपूर्ण है, इसलिये वह गुफस्वान और नागंगा- 
स्थायकी पर्याय जितना नहीं है। आत्मा एक्र समवकी वर्तमानमें 
होनेवाडी समस-निर्म सापेक्षपर्यायसे भिन्न है, बर्तमासमें होनेवाली 
सावेन्षपययिकों भी अछग करता है। वर्तमानमें आत्माकी निरपेक्ष पर्याय 
पनस्यिर्ण है, इसलिये परनिमित्तके सदुभाव-अभावकी अपेक्षाप्ते होनेवाली 
कमान पयवोंकों भी अरूम करता है, यह द्रव्यहष्टिका विषय है। 


आचायदेवने कहा हे कि. ऐसे जीवका कोई भी वर्ण नहीं है,' 
स्समें जो 'कोई भी ! शब्द है, उसका अर्थ यह है कि सवर्थिस्िद्धि था 
तीथकरप्रकृति बबलेका राग किसी भी आत्मामें नहीं है, ऐसा 
समझना चाहिये । और इसी प्रकार यह “कोर्ट भी ' शब्द सर्वत्ष छुगाना 
ब्राहिये, अथवि गुणस्थान-मार्गणास्थान आदि कोई भी आत्मामे नहीं 
४जासा समझना चार 


आवयदेवन यह कहकर कि तू उपयोगग्रुणस अश्विका है, बह 
पताया है कि सू हुस स्वरूप है, अर्थात्‌ यहाँ अरिट्रिकी बाय वही है। 
जीर गागणारबाद ऊयादि तुझमे नहीं है यह कहकर सारिशयंत बाल 
पी ३ै। गया समयमात्रका भाव तुझसे जाये और दाये शसा तेरा 
पल्थ नहीं है, यू तो द्वन्य-गुण-पर्यायिति परिपूर्ण जायकरबसव ४ । दया 
#परहिका विपय है, और सतृका शरण है। यहे रबर्प च्कन्‍्एप्। 
भाषक प्रदाधस समझने नहीं जाता, कि्तु स्पेसमुर द्वानक हुचध्च 
मत्म जाता कै । 


जीवम ज्ञानका जो विकात दिखाई देता हैं वहा पृष्तंसरेपेंत पर 
कया है। उस विफासपः अनुफकछ चिगितत जा लि मिटन है. पाई: 
पड़ा जनानी जोचीकों ऐसा भा गे दीपक है कि. उसे सिपरए संहथ 
पक सत जा है । अज्ञानी जीवोक उचत्त पिर्काप्तफा सुकवओं पछष्य 3:६५ 


ज्वचर> रे 
होनी चाहिये , चेतन्यकी ये रत होता है अहि इसे भु्ठ जाये 
या उस रागको स्वेधा » भाने तो ७ नान भिध्या है। यदि विकारी 


पययिको माने 2 परिणामों दर डभ परिणात 
जया, बजा, भक्ति र्त्यादिय्े रहना नही! हो थे जब महामुति भी 
अश्रमत्तध्यानरे फेर बाहर आते है ॥क ठनपाठन और उपदेश 
श्त्यादिक्के चुभ परिणामोके जग जाते &। र जानके करे पणघरदेव 
भहापुरुष ५) वारम्बर भैयवानका 5 / यदि परदयि- 
रे भी चुभाशुभ परिणाम होते हों को भा प्रकारका 
व्यवहार सिद्ध गहीं होगा | 
मे परिणाम पायकदशामे ६ सुभ प्रिणात् 
होते है, क्निन्तु रभभाव शाह विरणीय नहीं हैं । भगवानक्रे 
न इत्या दिये गानीका परे पीतरागभावको निक होता है, 
जो पगभाव लेता है रायभावका किन्तु 
वर्मी: उुद्ध स्वरूपमें स्थिर झेता है। शुभराग व 
क्यो, पा क्स्तु | मीकिः पयो गितराग्रभावको बढ़ाना है 
दस: भगवानके निमित्तको देका नि ऊेंहा जाता है । 
भानीके ब्रतादिका सभविकत्प ही को # रागका अयोयन 


ज्क चअे ये 


+ 
तक 


नही ३ क्लि 
था निविक्ा> 
दी इसच्ियि 
इसने जन 
दरोगा तभी 
ने? दवाई 
पद अपिछा 


ट्र्छ्> का: 
हक 
हो, चुने 
हि 
| (2 है े 


निशत्रय और ७ बर्षकों जानना बहार है। बच्चपि पुड्टिये परिषुण 
है, किस यदि कतंमान सेक्च्चामें अप नह्ेतो, पय-देयरूप अकस्था 
फहाँंसे आई ? इसलिये विकार अवस्था अवश्य है। बह विकार 
अवस्थाकों के माने ते इस रिमा्हप्टिका छोप हो जाथेगा क्षि जी बह 
विकार ६ सन पे नहीं # ऑर यो स्वमाव है, सो ही में &। यदि 
3प्य-पापको) तृत्ति परयावमे प्द्तो हे को पर्मापंका पमलनेकी >) 
कया वश्यकता है ? वात्ना ज्ञायक > पते है, को अम्ति हैं, और 
चादर अपर्यामे राय-द्धव नह त्तो यह साफ-द्भप गुनम गहन कल 


बंधा एकान्तको मानना मिध्यात्प है । ऊंम 3 आम उप 
पत्रत्र & ५ " उसकी पर्यात भी प्रच्चित्र हैं, आर स्न्‍्या द्रब्यम नी 
मडिन 2,  म उसकी पर्याय भी नब्चि > 0 अत श्पस्त 
हा जाता 8 यदि मलिनता न 3 ला: कक वश्उद कं 
हुआ 7? ८) दे आत्मा पेटिनस्बस्य 7] 20 नम अप क्ण्य 
अगट |] 2 “पदिय आर्य भाव आफ 2० हर वेश रा 
गड्निया €। उस मडिनताव) वर करने. एड आड7४+ -- हज 
पकती 

श्र ' शि-अगकानन ्य-ला 4३9, 

शान्यम एक सामान ७५, | प्रम ०५ बी 
न बत्पत पिद्मयवाव £ 4 अख्क व ४ (45 | न, 
अप पर 67 7 ध्क 


५ पक 
ञे बायबत 0 | अर के आह 
0 7 जाति बा ३: लेट: 8 है ह 
॥.। ५ न के) ५ )०६ ,॥, * 
पं *।५ .:« ४ | 3१५६ प 
व. ५. पि. | भव ईं 


कक] [ समपत्तार पयचन : तौध्रा भाग 
हमसे ध्याप्त हो पोर को कफ मभाये, व वा व य- पं वाधिरें 
रहित ने, फउत मि उतने सा ॥ वादा्य5 मर मर लू गया १ 
( जो वस्तु सर्य पंप पयोमि जिक आवल्र ही ओर फिसो जयरथा्ें 
उस भावस्नाणताकों के 7 25% जिका इत भआायोफ़े साथ ता दत्ण- 
सम्बन्ध होता है। ) 
पल्तु आयी सम्पूर्ण थे स्वायाम ज्याप्त जेत्तो है, किसी अनस्यामें 
मय ही ऐसा नहीं जोेता, दे ता सत्पयम्पसा कहते हैं। गयपि 
जीव संसार-अपस्मामरे किसो' शो्षाओ़े सणादि स्पस्परो ज्याप्त होता है, 
तथापि वह मोड अयस्चामे सता वर्णाद स्पझुणरों व्याप्त नहीं दीता । 
ऐसे जीवका वर्णादिके साथ फिसो भी !कारफा तादात््यसम्पस्ध नहें 
हैं। वर्णणे लेकर उगस्थान पर्यतक्ने आयोंफ़ा पुदंगलफ साथ तादात्य- 
सम्बन्ध कहा है। 


मरेन ;--क्या केबलछुजझ्ञान भी इसमें आ जाता हे ? तब क्या 


केवलज्ञानका भी पुद्मछके साथ ऐादास्यसम्बन्ध कहा जायेगा ? वह 
तो जीवकी स्वाभाविक पर्याव है ? 


उत्तर ;--केवलज्ञान तेरहवें 3गस्थानमें प्रगट होता है, जिसे 
सयोगकेवली गुणस्थान कहते हैं, क्योंकि वहां योगका कम्पन होता है, 
और वह योगका कैम्पेन परकी ओरका भाव है, इसलिये उसे पुदूगलका 
परिणाम कहा है। किन्तु केवलज्ञानकी पर्याय द्रव्यकी निर्मल पर्यायहूप 
हो गई है, इससे उसे उदृगलका परिणाम नहीं कहा । इसप्रकार चौदहवें 
3 प्थानमें भी अकम्पनता प्रगट होती है, जो कि द्रव्यरूप अवस्था है, 
किन्तु वहाँ चार कर्म और शरीर इत्यादि विद्यमान है, इसलिये चौदह॒वें 
धरणस्थानको पुदुंगलका परिणाम कहा हैं। चोदहवें ग्रुणस्थानमें जीव 
शरीर और कमोंके गरण नहीं रुका है, क्योंकि वे पर द्रव्य हैं, 
इसलिये कोई भी जीव ।र द्रव्यके कारण स्वयं नहीं रुकता । यदि 
पहें पर द्रव्यके कारण रुकता हो तो स्वयं पराधीन हुआ कहलायेगा, 
किन्तु ऐसा नहीं है। > है प्रतिजीबी आदि गुणोंके विकारफे कारण- 
असिद्धत्व ओदयिकभावके कारण चौदहवें गुणस्थानमें रुका हुआ है। 
योग और मोहके कारण चोदह गुणस्थान कहे गये हैं, वे दोनों परोन्‍्मुष्ती 
भाव हैं इसलिये 3गस्थान पुद्गलके परिणाम कहे गये हैं। जो केवलज्ञान- 


है। जे; साधक जीव 
ल्ध पर देते बे 5 


च्त उन २९ केथनोको उश्यलका 
कह ९, आर इसप्रकार कार उमर 
पाशत्त्य सम्बनर । 


पापक जीवके राय झोता 3 
शत दि ये 


_. देता है और उक्त जीवबफ नहर दीया, 
हे कह्मा है क्रि-संयरी गया वर्षादिय।क ४, ओर उन 
गैबोक हट ह। 4फ अवस्था श्राप टिनेके छा० फियी भर-2० 
रह नही करनी ७ इसलिये पढहाँ 4०२ भाव न) $ | रालए> 2 
॥ जोबका पर्यादिक से तादातग्य सम्बन्ध कड़े $ पसा+ 4 शि 
नह प्मालिये तिद्ध आते दे के डा सा ्जकक कप मु 
क। भग-;) पर १9० ट्बस राम | तक 3 0 222० 
# शैयलि: नायिका कद कबदलतान, धार) , । 
॥ परिणाम फटा 8. बंग 4, चना के | ५ 
शी भव। पर्याय अपने कया मदर 4 ;+ पर 5 
डबल पक) बात ;॥ ॥६] *ै॥। .,] नियत 
/उमाकाद जं। पर्याय गा कक. आर 7 
0 है, चिज) जपिवातं। स्वत ५ व? * 
वाच्कि न भर्ण पाप । ऋपपर ५; |; की 
ईर (१ मा /प परम स। कक ४० |,५ गा 
(।घ (६४ 7४3+५०घ ै 


४२३ | _, जग काल जप के अर 


2 पे पु हे 
ह ् ता ओ पी] कक का हक [ खा 

आगाज: , जज वगेए: आज आए जीव ओ जाहए अफकए 

+ 
< हे 
डक डे | कक क $82% 2668 ५ न चीन | को कड़ी ६: र 

दत्घ 2०% फिर ही हट हल हक ४ * अर कई 220 523 लक! 
ञ्‌ जे पा] 

>्व ० ०» हे न लू कि डा थ्श रे ;४क्‍ 
पिशकिह] रे ] ०॥ हे या ।] 43 ६४ हा] है *] ० ४ 
कफ के कक है #+ शचदाँ 
अजहर की गे उगी। मे हे आए ये वा लीला जा इक 4 
ग न्‍ ४.82 
28 तक उह& के के कर ही अल ला । हा: का ऋछ :, के ह+ कं डन्क् ड़ हर ;॥) 4) 

४3 8 | कप 208 | हे 3) _4 मा 


वार्था्भ प्रतभाय हु, 5 
मानता है, कि सुर्से रखता वलस वाया ससाकय धरोहर, हगो 4 का 
पे सेटी उ5 अजय शंरोर ते मय कतो हैलो जरी-जावगाद 
पर अयतम्पित है। सवारभे उपवास जोर आवशे जास्माएं 
कहा है, हकिन्‍्तु सिययोंगे किसों भो प्रकारस वाई भा। दी टे 


प्रक्ष।--सिद् क्णोंद भावोंगे अलग हो गये हैं, किन्तु यहाँ ती 
भाव इड्ट् हो हें? 
उत्त३--| कि सही रासारूजवसवा्मे ये भाव अछग हैँ पते 
वे सिद्धोंमि अलग हो सकते हे। जो भा। अपने होते हें ते निकाह 
अपने हो साथ रहते हैं, थे कभी अछग नहीं होते । इसलिये जो अर्णेंग 
हो जाते हैँ वे अलग हैं, इसलिये अछग होते देँ। राना-मीना, हिलना- 
चलना इत्यादि प्रवृत्ति संधारमें भी आत्माके अधीन नहीं है, हित 
पुदुलके अधीन है। आत्मा जो भाव करता हे सो अपने अबीन है, 
किन्तु जो शारीरिक क्रिया होती हे, वह पुदुगलके अधीन है। संतार- 
अचस्थामें शरीरादिक जीव साथ एक ही स्थान पर रहते हें, इसलिये 
व्यवहारसे यह कहा जाता है कि यह शरीर, यह वर्ण या यह संत 
इत्यादि इस जीवके हैं। यद्यपि यह सब निमित्तत्े-उपचारसे कहीं 
जाता है, किन्तु जो यह मानता है कि शरीरादिसे मुझे लाभ होता 
उसने शरीर और आत्माको एक ही मान रखा है, और जो जिससे 
हानि-लाभ मानता है, उसे वह निजरूप मानता है। 
प्रक्ष+--खाने-पोने इत्यादिमें आत्माको स्वाद आता है या नहीं 
उत्तर;---जो स्वाद आता है, वह जड़का है, आत्माका नहीं । आत्मा 
उस स्वादकों जानता है । वह यह जानता हे, कि यह स्वाद आर्मी 
है, और यह मिठाईका । अज्ञानी जीद अज्ञानभावसे आम और मिठाई 
भादिके रागका स्वाद जेता हुं; वेसे जड़का स्वाद तो कोई ले ही नहीं 


ब्ोवाजोवाधिकार : गाथा-६२ ] [ ४३३ 


देखा है? वा मात्र कल्पना ही कर रखी है? परमें सुख न देखकर 
भी, सुखकी मान्यता कहाँ है यह खबर न होने पर भी, क्नादिकाठसे 
निःश्चंक होकर यही मान रहा है कि परमें सुख है। जिसको जिसमें 
रंचि है, वहाँ वह यह तर्क नहीं उठाता कि यदि मुझे आँखोसे दिखाई 
दे तो मानू। आत्मा एक निम्म॑देद्द स्वभाव ऐश्रा हे, कि उसको 
विपरीत पर्यायमें भी वस्तुमें खुल नहीं देखा, कल्पना नहों की, तथापि 
ऐसा निःश्वंक हो जाता है कि किसी प्रकारके विचारका अवकाय नहीं 
रखता । जब कि विपरीत पयविपमं भौ ऐसा निःथंक हो छाद्या है, तब 
फिर जो आत्माका परिचय करके सम्बक प्रतीति करता हैं, उसमे नो 
निःशंक होगा हो। मुझे परसे गुख प्राप्त नहीं द्वोता, मरा सुख ुल्से 
हो है, इसप्रकार यथार्थतया माननेक्े बाद परका आश्रय नहों रहता। 
मेरी शांति, सम्यकूश्द्धा और सम्यकूज्ञान इत्यादि सब्र मुझमें 


परम नहीं हैं, रसों यथार्थ प्रतीति स्वमनस्मुखता सहित करनेसे लिःझंक 

थ जाता है। यह सारी बात बंतरंगमें जम जाये तभी ठीक है। 
प्रर्न।---भाप कद्ूते हैं कि घरीर और बाणीकफा सम्बन्ध एृद्ेगरूते 

माय है, किनमु जब आप ही बाणी बोलो है तो टसे ब्रा समजसा कादिय? 


पु 


उना--आर्मा बाणी नहीं बोछ सशया, बढ़ शो शाश वप्म 
फेरनेवाछा ज्ञायक है। बाणीका कार्य बाणीम है, लेट झट 
परवेव्य गद्दी है। चंसस्थका कर्गस्य चैसास्यवे 2, और डाडी दान: 
अवस्था है। 


प्रत्त;+--गंदि जाने जौर वाणी खिल्त दी सो हंस! 
है, चंगा ही बंगे बोछा जाता हि? कऋयथा पी का "वह: 


उतार ।--शाव और साजीका चिंसिय वसा एव 7.४ 
पियें शान जैसा परिणाम होता है, चधा 4 चाथे - 5 5 ५ * 
गिती है; सर्वज्ञ भगवानकों सरहू्ण मान की, पैचा द हल 9. «४ 
पापूष सज्पकता 5) छत सिकीजी है । ना कण कं "बजा आह | 
कम छ थावा है। भी समसतार पघाजपता ५.३ , 


पते, कंती, संभव, सरया सर ९०४०. - 


फऊता, हृत्ना, गरभपता ये 55 
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न्‍ पं पल या पक दल अपर 3 47 
भय शाम व््का को: भा भ्ण था वयाय वध है। गम 
३ क्ौ>त+ स++क फरतभ आओ है हनब कक पु पा न हः क है के गे 
पात्मः एव करना से एस ह ९ में हा | कहती ऐश ।६ 6॥ 


बेस हक वस्य माजाकों दाने बंध वे गत 
हि, हग आग; कांप तक मोह प्रव> 5ैफीए ॥। 54 
सेउर्थाओ फोाज्व वदणा रद्वा ह। ब£ सात्यती ि।2टरर्त 
मान्यता है, कि मुस्ते रवाना के आया उर्धाकव अरोट, वो रखा 
एफसे महो रह, अथवा शरतोत्क्रा पे कह वा हहवा गेरों आतकारी 
पर जातहश्ित तै। सपा उबनारग कणों। भआावोंगो आह 
कहा है, किन्मु स्लिद्योंमें किसी भो पकारते वीद भाव चढ़ा दें। 


प्रश्रः->सित् चोद भावोंगे जठम दो गये हैं, किन्तु यहाँ पो 
भाव दड़द हो हें? 

उत्तर--ात्र कि रहीं संसार-जनस्थामें ये भाव अछाए हें तब 
वे रिद्धोंमिं अछग हो सकते हैं। यो भाव अप दीते हें ने मिकाल 
अपने ही साथ रहते हैं, थे कभी अछा नहीं होते । इसलिये जो अलग 
हो जाते हैं वे अछग हैं, इलिये अछाग दोत दें। खाना-पीना, हिलना- 
चलना इत्यादि प्रवृत्ति संसारमें भी आत्माफे अधीन नहीं है, किल्‍तु 
पुदुछके अधीन है। आत्मा जो भाव करता हे सो अपने अधीन है. 
किन्तु जो झारीरिक क्रिया होती हे वह पुदुंगलके अधीन है। संसार- 
अवस्थामें श्री रादिक जीवके साथ एक हो स्थान पर रहते हैं, इसलिये 
व्यवहारसे यह कहा जाता है कि यह शरीर, यह वर्ण या यह संहनन 
इत्यादि इस जीवके हैं। यद्यपि यह सब निम्मित्तसे-उपचारसे कहां 
जाता है, किन्तु जो यह मानता है कि शरीरादिसे मुझे लाभ होता हैं, 
उसने शरीर और आत्माकों एक ही मान रखा है, और जो जिससे: 
हानि-लाभ मानता है, उसे वह निजरूप मानता है। 


प्रश्न--खाने-पीने इत्यादियें आत्माको स्वाद आता हूँ या नहीं ! 


उत्तर:--जो स्वाद आता है, वह जड़का है, आत्माका नहीं । आत्मा 
उस स्वादकों जानता है। वह है जानता हूँ, कि यह स्वाद आमका 
हे, और यह मिठाईका । अज्ञानी जीड अज्ञानभावश् आम और मिठाई 
ज्ञादिके रागका स्वाद लेता है; वंसे जड़का स्वाद तो कोई ले ही नहीं 
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रही, तथा आत्मा रूपी हो गया-जड़ हो गया। 


जो यह मानता है कि शरीरको सुन्दर या पुष्ठ बनाना आत्माके 
वशकी वात है, वह सर्वथा मिथ्या है। रजकण सदा बने रहते हैं 
इसलिये उनमें विविध प्रकारकी अवस्था होती है। शरीरकी गति 
देखकर अन्ञानीको श्रम होता है कि मैं गति कर रहा है, किन्तु गति 
करना रजकणका स्वभाव है, आत्माकी अरूपी अवस्था तो उस समय 
भी अलग ही है। आत्मा, जो अवस्था होती है उसका ज्ञान करता 
है, अयवा अभिमान करता है कि मैं परकी अवस्थाकों कर सकता हूँ 
किन्तु आत्मा जड़की अवस्थाकों तीन काछू और तीन छोकमें नहीं 
कर सकता । 


देव-शाख-गुरु शरीर और आत्माको भिन्न बताते हैं। जो ऐसे 
स्वछपकों नहीं जानता वह देव-शाखर-गुरुको यथार्थतया नहीं जानता। 
गान्युद आत्मा है, देव-गुरुका शरीर और वाणी उनका आत्मा नहीं 
४, इसलिये जिसने देव-गुस:के आत्माको शरीर और बाणीसे भि्न 
“न माना उसने देव-गुदकों ही यथार्थतया नहीं जाना। यो यह 
माता दे कि शरधीरडी अबस्थाकों आत्मा करता है, वह प्रकाराशतरते 
पद माकता दे कि अनन्त रजकणोंकों में करता हूँ, ओर जनन्त रणकण 
हद वती देख-गुद् किसी रजकणके कर्ता हैं और गे अज्ञानी 
हा दानयता दव-गुरनशास्त्रोंका कथन है। जो इसे नहों 8 
दि इन्यास्त-बुद्की ही नही मानता। देव-शास्व-गुरने बताया हू 


रे 


६8५ अंरह और आत्मा ६ 


े | अवस्था अछग-अछा टू, यदि इसे मात तो 
पिज्य। बन्‍्पुब्की माता कद्ृछावेगा । 


बंप बजियाब यद दे हि सवार अवह्योयों थीयकाो अर्गो्ि 
की वह प.च हदाल्सयतस्वन्ध है, उबके मन संधार अवसबाह राम 
«7 ० ६ई ३६ >्् तर ल्‍ प्रश्न दाना , जी इवीपना ती किसी 


अं की अधि 2 य हपरहन हर ह 20 २०% । 
हज परे बैल वदापरारण दा टे, इवडिक ववॉपत जिद) 
४/4 ४ 8$ £ रे 
है पे कक 5 हक 2565 कुक हक है ट५ 2४४0 कट ई (पृ 
दि ध घ६ 7 कर हु।र [ रह र्ड्् हम 88 4 “६ ६६ 
7 टइ  स बजे $. 5 हि 
७० रु शक हर 5 व पक हे ह >ड # 82 6 ७ 
धर हट मद॥ इन हा «व जीत .ै, इस मीना 
कई श | 
ल्‍ ्ृ + हे ८ हैं सह हु डॉल हा 


हे हक, 


| 
ड अ 
० कक * ख$ , 8 ५ ५ कप हद मु न हैँ दूँ 
64 कक आा रइंवंल पंप एव नई हू 
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उसके अतिरिक्त दूसरा कोई जीव नहों है। इसलिये यह भाव सत्य 
नहीं 


४2४५ 
यु हे 





संसारअ्वस्थामें वर्ण, गंध, रस और स्पर्श यदि जीवके 
जीव रुपो कहुछायेगा; क्योंकि वर्णादिक रूपी हैं, और रुपीपना 
व्यका असाधारण लक्षण है, इसलिये जीव भी पुदु्यल सिद्ध 
क्याकि दोनोंका छक्षण एक ही है, और दोनोंका छक्षण एक हों 
छत भा एक ही सिद्ध होगा। इसप्रकार पुदूगछ हो जीव सिद्ध 


रफ 
ज् 3. 


दे भ॑ ध्भ्ग्य 
०७॥ 2 


हर! के 
है)६ 


छ्ता | 
दि 
ज्म्हीः 


इसलिये जीव पदार्थ ही नहीं रहा। और वर्णादियुक्त जीव ही मुक्त 

हुआ बरयोंकि जीव और पुदुगल दोनोंमें छक्षणमेद ने होनेसे पुदुयल हो 

मृक्तिको प्राप्त होता है यह सिद्ध हथआ। इसप्रकार पद्गलके अतिरिन्क 
अन्य किसी भी जीव पदार्थके अस्तित्वका अभाव सिद्ध होता है। 

धरीर, मन, वाणी और आत्मा त्रिकालम प्रतिक्षण मिन्‍न हैं । 

स्ने 


परीर और क्षात््मामें मात्र निित्त-नैमिलिक सम्बन्ध है बंद जान 


योग्य है। गुस्देव कहते हैं कि रूपित्व तो शड़का क्षण हे, इसलिये 
बह यर बआत्माका छक्षण नहीं है। अजीवम जीव और जीदस अतीत 
गत है, यह नारितस्वभावकी अपेक्षा कबन है, और असििकी अपक्षाए 
पके रबचलुष्टय सदमे हैं। परमाण और आरसात रबचरुदध्य नध्य, 


भत्र, बगल, भाव सब सबके क्षपनि-अपने कारणसी है, दान्‍्शावी 
“डक आधीन नहीं है, जीर जटूवत आर्माव आधीन नी है । फंड 
हब, वाणी और मन आात्माके रसे राग दी था इइपा अधि 
पर अधोन ?₹ई बाएलायी, तय पि,र पु्पन्चकी अबरदा पता ; 3 7४ 
और मतदता कहोंरी टोगी। मक्तका क्षत्र आत्याोस दा कह / व *. 
किल्मु परभ अख्य होगा हैं, विकारादिय ऋटग नया जो के (हर न 
॥ और ज्ञानक बिना गुकावरथा प्रवह चाते बवधी ॥ "कछ्य कह, 
जहकी अवस्याकाी जपची सोचता 4, उसने व्धाह७ नये + » 
पट अपर्चा साथ ही जीवधी पचाफिं सा नव «००५४ | ४ 


जप सोच ही रहता है | $्प्क चदि दा 7 ०५ २ ला 
सो बायाकी अचस्वाकोा जप पतन्धये (>ंच। #» जि. ५ 9. + 
पल हय स्पय जीच सिय इक दो, चित किये ह.. 9. ६ 


छा हि भांति, पते भेर) ०5 ४६ >किस ८ +% २5 


पक, धरा गाय 
मा. पिया मग)., .. 


हा पा पाप रंडी बी। 

३ हज " 025 ओह 
गे ; /79%) ५ हुआ, ॥॥% 0६ नम 
पमरक हवा तपि जप (| के प्राप्त 

प लिये अवाहि_. चर ट। ण्याः ट न्‍ पे ध्टाक मप्तों भी 
उरेगलोओे भिद्र फो, जीपप्रचा न टोनेश जी. ग्र अभाव यवरय- 


॥ एच २ पययासे 
पवन स्व वात ल्स़रीः है । 

अनादि-< जरंड हू 

' पिद्ध दीता ३ 

जे, पस्तु पुश्से शिर 

एकमरेक नही ३ 
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चासोच्छवास इत्यादिका समावेश है। ) सा कर्ज मिमिलये उत्पन्न 
हुई वस्तुएं हैं । फमोफ़े निमितसे उप खाओंसे तोन काछ और 
तीन लोकमें भर्म नहीं हो सकता । थाहि झरोर ओर दच्द्ियां तेरी 
सहायता करें तो थे उनस्य हो गई, तुझसे अछग नहीं रहीं। सभी 
धर्म करना हे, किन्तु बह ऊंसे होता ऐ इसको रापर नहीं है। आखार्य- 
देव कहते हैं कि आत्मा शरीर ओर (ब्थियसाऊा है, इस मिपरीत 
भान्यताको वदलूफर में इच्धियरद्ित ह्वत्तःस्पमावी तत्त्व हूँ, ऐसी 
स्वाश्रवी-सीची मान्यता पार तो सर्मछाभ ड्ोगा । 


जैसे सोनेका पत्र सुवर्णमय ही रा एसी प्रकार शरीर, इद्धिय, 
मन ओर वाणी इत्यादि नामकर्मंकी प्रकृतिका फूछ है इसलिये जड़- 
स्वरूप ही है। ओर नामकर्मको प्रऊत्ति जड़ है यह आगम सिद्ध है। 
अनुमानसे भी यह जाना जा सकता है कि यह इच्धियाँ जड़ हैं, इसलिये 
रा कारण जड़ हो होता है । इसत्कार सिद्ध हुआ कि इद्धियाँ 
इत्यादि जड़ हो हैं इसलिये में चेतन्य आत्मा जड़ इृच्धियोंसे भिल्‍् हूँ 
“ऐसा मान और श्रद्धा कर । 


कोई कहता है कि शास्त्रोंमें यह वात लिखी हुई है के यदि 
“व संहनन हो तो केवलज्ञान हीता है। आचार्यदेव कहते हैं कि 
शास्त्रोंमें यह नहीं केंहा कि हड्डियोंकी क्रिया तेरे द्वारा होती है, अथवा 
हड्डियोंकी अवस्था तेरे टीदा उत्पत्त की गई वस्तु है। हाँ; जब 
केवलज्ञान होता है, तव प्रथम संहनन विद्यमान होता है, ऐसा सम्बन्ध 
किन्तु उन हड्डियोंके कारण कैवलज्ञान होता है ऐसा कहीं-किसी 


3 शानादिक अनन्त गुणोंका पिंड है, वह अजीवस्वरूप नहीं 
है। अजीव-पुद्गलूमें वर्ण, १ गंध, स्पर्श होता है; संहनत, शरीर, 
इन्द्रिय इत्यादि जड़की अचस्था है, वह आत्माका स्वरूप नहीं है । 
परवस्तु आत्मामें और आत्मा +रवस्तुमें नहीं है, इसप्रकार अनादि- 
अनन्त दोनों बस्तुएँ प्रिन्न हैं--निराली हैं। 

शरीर, वाणी, मन, इच्दिय और शुभाशुभभाव मैं नहीं हैं, मैं तो 
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: «०» «०-'नें इन्द्रिय, आदि जड़से बने हैं, इसलिये जड़ ही हैं। 
वे किसी भी प्रकारसे आत्मा नहीं हो सकते। शरीर, इन्द्रिय इत्यादि 
म्यान हैं तलवार नहीं। भगवान आत्मा शरीर और इन्द्रियादिसे रहित 
है, उसका इन्द्रियादिके साथ कोई सम्बन्ध नहीं है। 


पअर्न।---शरीर ओर इन्द्रियादिक साधन तो हैं, न ? 


उत्तर;--आत्माका साधन आत्मासे होता है,-शरीर इच्द्रियादिसे 
तीनलोक और तीनकालमें भी नहीं हो सकता । 


पोतलके घड़ेको पानीका घड़ा कहना, उपचारसे-व्यवहारसें कथन 
है, उसमें पानी है इसलिये वह पानीका घड़ा कहलाता है, वैसे वास्तवमें 
तो वह पीतछका ही है पानीका नहीं । इसी प्रकार आत्मा 
शरीरवाला या इन्द्रियवाला कहना सो उपचारसे-व्यवहारसे कथन हें | 
शरीर ओर इन्द्रियाँ एकक्षेत्रागाह रूपसे साथमें रहतीं हैं इसलिये 
आत्मा शरीरवाछा और इच्द्रियवाला कह दिया जाता है, वास्तवमें वो 
आत्मा इन्द्रियादिये रहित ज्ञानादि अनन्त गुणोंसे युक्त है । 


जिसने आत्माको शरीर और इन्द्रियादिवाला ही देखा और जावा 
दे, तथा जिसने अभी तक आत्माकों शरीर इच्द्रियादियो रहित हद 
28 पाया ज्से श्रीगुद समझाते हैं कि यह जो शरीरादि दिखाई देवी 
8 वा आत्मा नदी, किन्तु बह तो शरीरादिये भिन्न आानादियुण स्पष्ट 
24 ६इ४७, पुदंगल्ल स्वरुपये हे, बह त्रिकाकमें भी आत्माहूपसें वीं 
४ वरया, तथा आत्मा, आत्मा स्वरूपसे हे, बह कभो भी १४ 
म्वस्य नहा दा सकता। पुदृगऊ॒क द्रव्य, द्षेत्र, काछ, भाव अऑध्ा 
स्वा्य बोर आन्माये पुदगछस्वरूप नहीं रे, फिस्धु दोनोंके नस 
सर्क, दि, भाव अदग दी हूं न 


अब दाग पीचत है गबानकाी धोना ठो दत्त टें, किसी रॉ 
0 वि आाकक 6 आता कतई, उतरी ह धहरीर इस्दिवादिक (४ 
5 ई हज, इडल्डल अनाज उन्द पुदेवब्मब टो देते |. ली री 
४०४ ६तव; रा रा दर्द मीट आना तक तर्भ 
न ७जहड 7 धो | न्ड। दे । देन आता नी भी रत 


डर ना ७. 28% हि नस + 
हई (७४ हे हक $ मात लिबा 2; 


४८.८ इन्ट जा #. 


हू 


४३ ३ ॑ऊ॑ डी 4 


बोवाजवाधिकार : गाया-६५-६६ ] [ ४४५ 


यह दरीर इंद्रियादिकी रचना जड़की है--धषात्माकी नहीं । यह 
बषात्माकी जातिकी नहीं है, जो आत्माकी जातिकी नहीं है वह तिकाहनें 
 आत्माकी सहायता नहीं कर सकती । कभी नी जड़ चेतन, ओर 
चतन जड़ नहों हो सकता । स्वयं निजहूप भें 


309 
भी नहीं है। और पर परदप है, वह अपनेदप विकालसे नो नहीं 
हैं । जो जड़से बना हैँ वह जड़ ही है, वह तिकालम नी आस्मारूप 
हीं हो सकता । जो जीवस्व॒रुप है, वह जीवस्वरूपसे हो है, और 
] जीवस्थरूप नहीं है, वह बिक्राछमें भी जोदरबहूप नहीं हो 
सकता । जैसे म्यान और तलवार अलग-अलग हैं उद्चीश्कार स्थानरूपो 
धरीर और तल्वाररूपी क्षात्मा दोनों ही निन्न हैं। सरीरका प्रदान 
प्िकाठमें भी तेरे हाथमें नहीं है, दाल्यि तृ अन्‍्तसु से होकर इस । 


यंत्र यहां दूसरा कलश कहते # “7 
( उपजानि ) 
बर्णादि सामग्रवमिद बदले 
निर्माण मकरय हि. ए्रगलर्थ 
ततवाइसिस्यिद पुर हब धात्सा 
यतः से विलतोनिवनस्सीा लय ॥ 
अर्थ/--ह शानीजमा | से जो बरस लजड एप न हा 
४ उसने सबका एक पुदगछिकी २चचा अाब। , 282 245 00 7 9 5 है 
ही 7, जाहगा नी) पराकि आया थी लिल्ीदीयत २, >ह 5 - 
इमलिय पट बंणोदिक भोचोगा नव | + । 


7 जाचीयतां !। उस की रिक, सधाधदि शा 


भोवाोफ। पएुकपी उपता भीगी । निकल. बस 3२ का “जे 
भी उतत्प पढ़ी की | से साय मान ० 

सिनातपत्--वीचद विझ ही । विसाोस कई का 

वी सितष्ज्स भी परचि: के ः व ५5 - 

मी ७ परत पंचोध पणी पे हा ना ५४. «६ 


ही है! कह, ४ ७ ५ । 


तब्प . + श्र ्ू र 
आय सर 5 फैचदर की कह पड 2 8३ 8 -> न्‍् न 
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या क्षायोपशमिक सम्पात्यों है, ऐसे वियार तथा पांचों जानकी पशासिक 
भेदके विचार सब राममिश्चित विचाद हें, वह राग जे दकमेके निर्मित 
होनेवाला विकार है, आत्मा उससे भिद्न है । बदू वस्तु था उसके 
निमित्तसे होनेवाछा विकार जथवा जड़का सरांधीम दसादि कवर थे 
है । यह सत्रत्ते पहली इकाई है। आत्मा परसे सिन्न दे, उसकी द्द्धा- 
ज्ञान कर, और उसमें स्थिर हो; तथा जन्तमुस दोकर बढिमुंपताको 
छोड़ ! अन्तमुं सकी प्रतीति कर ! 


संयोगीका अवलम्बन लू जो गुण प्रगट हो, या शरीर, वाणी, मन 
इत्यादिका अवल्म्बन लू तो ग्रुण प्रगट ही+ऐसी मान्यता स्वेथा अशीन 
है। क्‍या आत्मा ऐसी निर्माल्य वस्तु है, कि उसमें दुसरेरो गुण आते 
हैं ? आत्मामें अनन्तगुण भरे हुए हें, यह प्रततीति कर | जब कि आत्माम 
अनन्तगुण हैं तभी तो उसमेंसे प्रगट होंगे। ग्रुण प्रगट नहीं होते किन्तु 
पर्याय प्रगट होती है। मोक्ष और मोद्षामार्ग दोनों ग्रुणकी पर्याय हैं, 
संघार भी पर्याय है गुण नहीं) आत्माकी विकारी अवस्था संसार है, 
स्री, पुत्र, कुठुम्बादिक नहीं। राग-द्वेंप और परवस्तु मेरी है, इसप्रकार 
विपरीत मान्यतारूप संसार आत्माकी अवस्थामें होता है । संसार चौद- 
हवें गुणस्थान तक होता है। पहले ग्रुणस्थानमें मिथ्यात्वभावका, 
चौथेसे दसवें तक कपायभावका और ग्यारहवेंसे तेरहवें तक योगके 
कम्पनका संसार है, तथा चौदहवें ग्रुणस्थानमें जो रहते हैं वह संसार 
है। इसप्रकार चौदहवें गुणस्थान तक आत्माके चार भ्रतिजीवी ग्रुणोंकी 
और ऊध्वंगमनादि स्वभावोंकी अशुद्ध अवस्था होनेके कारण संसार है । 


द्रव्य और गुण अनादि-अनन्त हैं। पर्यायके दो पहल होते हैं, 
सम्यनत्व और मिथ्यात्व, संसार और मोक्ष इत्यादि । आत्माकी निर्मल 
पर्यायें-सम्यग्दशेन, सम्यग्शान और सम्यकचारित्र आत्माके ग्रुणोंसे 
प्रगट होती हैं; वे हाथ, कान, मन या विकारसे प्रगठ नहीं होतीं; जब 
तक ऐसी स्वरूपकी प्रत्तीति नहीं होती तवतक सम्यम्ज्ञान सम्यक्चारित्र 
नद्ठीं होता। स्वरूपकी भ्रतीतिके बिना मोक्ष प्रगट नहीं हो सकता। 
एक समयमनें अनन्तगुणोंके रसकन्द अभेद आत्मामें भंग-भेद नहीं होते; 
ह अखंड द्रव्यकी यथार्थ प्रतोति है जो अनन्तकालमें कभी भी प्रगट 
नहीं की थी; यह कल्याणका आपूर्व मार्ग है। जैसे म्यान और तलवार 
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दोनों भिन्‍न हैं, उसी प्रकार बात्मा ओर घुभाशुन विकार दोनों दिप्र 
हैं। आत्माका पर्म आत्मास प्रगठ होता है। ' बत्य रद्ाबों धम्मो 
अवबात्‌ वल्लुका स्वनाव हो बम है। त्रम कहा बाहुरल नहा आया। 
जो जिसमें नहों है, वह हो नहीं सकता, और जो है वह जा नहीं 
सकता, दसलिये आत्मा ज्ञानादि अनस्त बुणोंक्रा विद है, उसमेंसे उसकी 
निर्मल परयय्रि प्रयट होती है, परमेंस नहीं। 

कोई कहता है कि ऐसे वस्तृस्वभावकी खबरे न 
भगवानका रमरण किया कार या 'णमो अरिह॑ता्ं की हा 
तो छाभ द्ोगा या नहं 
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शुद्ध स्वभावसे परिपूर्ण है। मुझे राग-द्वेपका त्याग करना है-ऐैंता जो 
भाव तेरे भीतरसे उत्पन्न होता है उससे सिद्ध है कि भीतर अनन्त 
गुणोंका पिण्ड अखण्ड नित्य आत्मा विद्यमान है, जिसके बलसे यह 
विचार होता है कि अब राग-द्वेघ मुझे नहीं चाहिये, किन्तु तुझे लेबर 
नहीं है, इसलिये तू अशुद्ध पर्यायको ही जीव मान रहा है। इसप्रकार 
अज्ञानीकों खबर नहीं है, इसलिये उसे व्यवहारसे समझाते हैं। 
आत्मामें जो अवगुण होते हैं वे एक समयमात्रके होते हैं। और 
वे आत्माकी पर्यायमें होते हैं। आत्मा कहीं अलग रह जाता हो और 
पर्याय कहीं अलग रह जाती हो सो बात नहीं हैं। अशुद्ध पर्याय 
आत्मासे अभिन्‍न है, परल्तु शुद्ध द्रव्यद्टिसि देखा जाये तो वह भिन्‍्व 
है। जो वस्तुस्वभावकों नहीं समझता उससे कहते हैं कि आत्मा 08 
देषवाला है, शरीर, रूप, रंग, संस्थान वाला है, इसप्रकार तू मान रहा 
है, किन्तु ऐसा नहीं है, वह तो ज्ञानमय है; इसप्रकार उसमें अस्ति- 
नास्ति दोनों स्वरूप आ जाते हैं। आत्मा ज्ञानमय हूँ, ऐसा कहनेमें 
अभेदइृष्टिसे ज्ञान, दर्शन, चारित्र तीनों एक साथ आ जाते हैं। 


ई वास्तविक दृष्टिसे त्रेकालिक जीव वस्तुमें अज्ञान और राग-देप 
हैं ही नहीं। अनन्तगुणोंका पिंड अखंड आत्मा परसे भिन्‍न है; ऐसी 
प्रतीति मोक्षका स्वे प्रथम उपाय है। जब ऐसी प्रतीति होती हैं, ते 
जीव अनादिकालीन अगृहीत मिथ्यात्वसे छूट जाता है। और जहाँ 
अगृहीत मिथ्यात्व छूटा कि वहाँ गृहीत मिथ्यात्व तो छूट ही जाती 
है। मिथ्या देव-शास्त्र-गुरुकी प्रतोति छूट जाने पर गृहीत मिथ्यात्व पट 
जाता है। जहाँ सच्चे देव-शास्त्र-गुरुकी प्रतीति होती है वहीं यथा 
सम्पग्दर्शन होता है। सच्चे देव-शास्त्र-ग्ुरुकी प्रतीति हो किन्तु यदि 
स्वयं ययाये निर्णय न करे तो आत्माकी पहिचान नहीं होती, परएु 
जिसे सम्पग्दर्शन हो जाता है, उसे सच्चे देव-शास्त्र-गुझुकी श्रती 
होती द्वी हैँ । 

_ अज्ञानीकों ऐसा लगता है कि शरीर और इन्द्रियादिकी सही" 
यताके बिना मैं टिक नहीं राकता | इसका अर्थ यह हुआ कि में परत 
आधार बिना नहीं रह सकता। ऐसी मान्यता हो संसार हैँ। आत्मा 
तो परसे निराला ज्ञानमय हे, अज्ञानीकों इसकी खबर नहीं हूँ। वह 
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विपरीत मान्यतामें लगा हुआ है, उसीमें विपरोत ज्ञान कौर विपरीत 
अआपर्ण नी समाविष्ट है, और यथाये मान्यताके होनेपर उसो्मे 


सच्चा ज्ञान बौर सच्ची स्वरूपस्थिरता भी आ जाठी है । 


आत्मा रागवाला, थरीरवाला है, इत्यादि ध्यवहार-कबन है 


हर आत्मा रागहप लथा घरीररूूप नहीं है, किन्तु ज्ञानदप है, य 
निद्षय-कथन है। बदि ऐसे निश्चय-क्थनकों समझ छे तो व्यवहार 
पंपहारमुपस सच है, और यदि निश्चयके कथनकों न समसे तो व्यवद्मार 


बट 2क («०-७ सूप 5 गया क्योंकि . >>>२2७ >.००:०-ज:७ ६7०२० सजा: 
खयं ही सिश्चय्ररुप हो गया। व्योंकि उसने व्यवह्वारसे भिन्न निदश्नयक्े 


| 


4७), 





च्क 





सखरम्पका नहां जाना । व्यवहारका कथन विमिनमात्र है, वयोकि 


वरयुरब8्प व्यवहारमब नहीं है, इतना समझ छेतो निमिन कबन का 
पाये 2 अर्थात व्यवहार व्यवहारस सच है, कर बदि ने समने हो 
विश्षय तथा व्यवह्वार दोनों मिथ्या है 


ग्रढीं इस गाधामें ब्यवहारकों अप्रयोजनभूत कहा ह, # ] 
गायाम यह कहा था कि व्यवहारकों जानना प्रग्रोजनब्नान है | एस 
टीका ओझ्षायें भिन्न-भिन्न हैं। व्यवह्ास्स मुझे छान नहीं ; 
व; अपवाजशूल है और बारहबी गाधाके अनुसार 
जेपी ऐसी है कि व्यव्नह्ारकों जानना प्रयोजमदान £. * 
7 उस ने जाने तो झान मिश्या बाहदायेगा । उसलिये वडारनयरा 
धागा प्रयोजनवान है। इसप्रकार दीनों हपनाएँ समिन्ने गी : 





अब हगी अबकी सूचक कलदार पे काद्य बगवे है । 
पुलवुत भा मिधाने+पि पुरभी सामसी ने पु । 
बचा वर्यादिमज्जीवज पर्त,थि ने सक्त्ध के 
अब पीका पड़ा | कटत घर नी हो ॥-। ८४ 
तक ( मिद्ामय ही है ) जती प्रकार पादाए पा «० 
/ मी जो आप हैं चह़ पोत्मिव मं 4, 6 जता ५ ५ $ 
व पुरा घाीगय चए। किले सिर गिय इए २ 6 
«४ १. .।४ ३5 ४ हे 
मय भी। वि सावभय हे । नियत चाप 
लि पपरचच्प चाा। न्ल््ज व घ2१ 6 दब + +- ०: 


१) ६ >> ब्यंघप।ध्प] जा ब्घा ईद + बा न 5 
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करता है--ऐसा माननेसे व्यवहार ही निश्चय हो गया, अर्थात्‌ दोनों - 
एक ही हो गये; इसलिये ऐसा मानना मिथ्या है। घीका घड़ा घीमय 
नहीं किन्तु मादीमय है, जैसे यह निश्चित हुआ उसी प्रकार यह भी 
निश्चय हो गया कि शरीरवान आत्मा शरीरमय नहीं किन्तु शानमय 
है। इस प्रकार जहाँ-जहाँ निमित्तका कथन आये वहाँ यह समझना 
चाहिये कि उसमय नहीं हैँ। इस प्रकार उसका अर्थ सच्चा है, और 
ऐसा न समझकर यदि वस्तुको निमित्तमय ही माने तो उसका मेर्य 
सच्चा नहीं है। - 

व्यवहारसे जितनी वात कही है वह व्यवहार आत्माके अखंड- 
स्वरूपमें नहीं है। निमित्तते समझाया जाता है किल्तु आत्मा 
निमित्तमय नहीं है । इस प्रकार समझने वाला जीव यथार्थ समझ जाये 
तो वह निमित्त, निमित्तरूप कहलाता है। जहाँ ऐसा कथन है कि." 
पुस्तकसे आत्माको लाभ होता है, वहाँ यह समझना चाहिये 
वास्तवमें पुस्तकसे लाभ नहीं होता, किन्तु जब स्वयं यथार्थ स्वरूपको 
समझता हैं तब पुस्तकको निमित्तका आरोप होता है । यदि समझे बिना 
मात्र व्यवहारको पकड़ेगा तो छाभ नहीं होगा। जीवोंकी बहिमुं सदृषटि 
हो गई हूँ, उनकी अन्तमु खह्ृष्टि करनेका यही उपाय है। 


इस जगतमें जीवद्रव्य अनन्त हैं और प्रत्येक आत्मा अनन्तगुणोंका 
विंड ईइवर हैं । प्रत्येक आत्मा स्वभावसे परिपूर्ण हूँ । यह आत्मा 
किसीकी प्रार्थनासे प्रगट नहीं होता किन्तु स्वयं अपने पुरुषार्थरो अपने 
स्वरूपकी पहिचान करके प्रतीति करे तो प्रगट होता है । कोई आत्मा 
किसी परपदार्थसे परतंत्र नहीं है, किन्तु स्वयं अपने गुण-पर्यायस 
स्वतंत्र हे । 

घीका घड़ा, आठेका घड़ा, पानीका घड़ा, और दवाकी शीशी 
इत्यादि बोडनेकी व्यावहारिक रीति दे, वास्तवमें घीका घद़ा इत्यादि 
नहीं होता । इसीप्रकार आत्माफों मनवाला, श्रासोच्छवासवाल, 
पर्याप्लित्राा, शरीरवाठा कहना सो मात्र एकद्मन्रमें इक रहने: 
कारण उस प्रद्ारस व्यवदार का कथन दे, किन्तु वास्तवमें वह आत्मा 
स्वरूप सढ़ी दे, क्योकि उसे सबसे आत्माका स्वृसूण भिन्न दे। भी 

है बू विदाछन सिन्न हो रहता दे, कभी एक वीं दीवी। 


निल टू 
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३ ॥ 


मात्र एक हो क्षेत्रमें एकत्रित रहनेके संबंधसे आत्मा घरीराडिवाला 
इडल्ना है, वेसे शरोरशादि पुदुगलमय और जात्मा ज्ञानमब हो हैं। 


प्रब्न:---मतिज्ञान शुद्धताका अंश है, किन्तु जब झुद्धताका अं“ 
मप मतिन्नान प्रगठ होता है तो उत्तमें मनका नि्मित्त है या नहीं ? 
उत्तस---मह सच है कि मतिज्ञान घुड्ताका ऊंध है, किन्तु वह 
एुद्ध अंग मन रहित प्रगट होता है। जब मतिन्नान प्रगट होता है 
तब मन विद्यमान होता है, किन्तु मनसे सतिज्ञान प्रगठ नहों होता । 
पत्र इन्द्रयों छोर मनसे मतिज्ञान होता है-ऐसा वाहना सात्र 
दिभित्तस बोलनेकी रीति है। शास्त्रोंमें व्यवह्वास्स जो स्वरूप 
रहा यह समझना चाहिये कि स्वभावमें बसा नहीं है। इ 
"दाव वस्नुस्थभाव जसा हा, बसा दवा समझन द्् 
निश्रय मानकर मिथ्या मान्यता नहीं करनी चाह़ि 
अतास कथन होता है वहाँ यह कहा जाता है 
और इछ्ियोंसे प्रगट होता है, किनत बास्तवम रिर 
नाव ही प्रमट होता है--िसा जानना सो उसका बारख दि: 
बयाकि मेन ओर इन्द्धिया तो जद है, सत्र सप्रा " 
जपगी आानवर्याय प्रगंट हो सकती हे? कदावि सदी ॥ अपनी पराप्र 
अपन ही प्रग् होती है। 
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जीव नहीं हैं, उसी प्रकार यह भी सिद्ध हो गया कि बहें रागादि 
भाव जीव नहीं हैं। 


मोहणकम्मस्सुदया हु वण्णिया जे इमे गुणड्वाणा । 
ते कह हव॑ति जीवा जे णिच्चमचेदणा उत्ता ॥ ६८॥ 


अर्थ;--८6 गुणस्थान मोहकर्के उदयसे होते हैं, ऐसा 


(सर्वेज्षके आग ) कहा गया है; वे जीव कैसे हो सकते हैं जो सदा 
अचेतन कहे जाते हैं ? 
ड़ 


६६ और ६७ वीं गाथामें यह कहा गया है फि आरत्मामें जीवस्थान 
नहीं हैं, और अब यहाँ ६८ वीं गायामें यह कहते हैं कि ग्रुणस्थान भी 
जीवके नहीं हैं। गुणस्थान चौदह हैं, उनमेंसे पहला गुणस्थान मिथ्यात्व 
का है, शरीर-वाणी और चैतन्यकी अवस्थामें होने वाले राम-हेपके 
परिणाम मेरे हैं यह मान्यता मिथ्यात्व है। सब आत्मा मिलकर एक 
आत्मा होता है, यह मिथ्या मान्यता है। आत्माकों किसीने बना 
है और आत्मा जगतका करता है, यह मान्यता भी मिथ्यात्वि है । 
यह मिथ्यात्व आत्माका स्वरूप नहीं है। आत्मा ज्ञानघनज्योति है। 
यदि मिथ्यात्व आत्माका स्वभाव हो तो वह दूर कैसे हो सकता है, 
इसलिये भिथ्यात्व आत्माका स्वरूप नहीं है। 


दूसरा गुणस्थान सासादन है। आत्मप्रतीति होनेके बाद यर्दि 
कोई जीव वहांसे गिरे और मिथ्यात्वको प्राप्त हो वो उससे पूर्वके 
परिणामको सासादन गृणस्थान कहते हैँ। उसकी स्थिति अत्यल्प होती 
है। तीसरा मिश्र गुणस्थान है, उसकी स्थिति भी अत्यल्प होती है । 


चोथा गुणस्थान सम्यग्दशंनका है, इसे अविरत सम्पर्दष्टि गुण- 
स्थान कहते हैं। वहां आत्माकी अपूर्व प्रतीति होती है, जो अखंडानन्द- 
स्वरूप चेतन्य है, उसका आंशिक अनुभव होता है। चतुर्थ गुणस्थान 
प्राप्त होने पर अनन्त संसार दुर हो जाता हैं। यहोंसे मोक्षका गर्ग 
प्रारम्भ होता हैं। वहाँ अनन्तानुउंधी कपरायकी चोकड़ी दूर हो जाती 
हैं, ओर तीन कपाय दोध रह जाते हैं। वहां अभी अबठ दूर नहीं 
होता इसलिये उसे अविरत सम्मर-दर्शन गुणस्थान कहूते हैं। 
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धन पूर्वक स्वत्यकी आंशिक स्थिरता बढ़ने पर, अद्वतक 
परिणाम दूर होने पर पाँचवीं भूमिका प्राप्त होती है। वहाँ कपायकी 


टूसरी चौकड़ोका अमाव हो जाता है। यहाँ सर्वंबा अन्नत दूर नहीं 


होता किन्तु अमुक अंद्रममें दूर होता है, इसछिये इसे संयमासंबन था 
इधाबरत गृणस्थान कहते हैं। 


श 


डा 
है 


2404 


छट्ठी] भूमिका परिपूर्ण रवभावकरों सिद्ध करतकी उन्हे छल 
इधा है। उस भूमिकामें स्वरूपरमणता बहुत अधिक बढ़ जाती हे 
शुनिदन छट्ठी और सातवीं भूमिकार्म हजारों बार गमनागसन करते 








£। बहा वीतरागता प्राप्त कर ली है, अबबा प्राप वरलेदास हो £ 
हशसाी इगाम मनिराज शडठते हें। मुनि असरंगंय और 
् ॒ढ तैय टियोंदा अऋभांतर 


निम्रन्यना-नग्नता होती है। बहा फपायकी ती 
हों जाता हूं, और मात्र एवा संज्वल्न कपाय 
4 अग्रतका संबंधी अभाव हॉता हू 





प्रमयंयत बढ़ते है. ओर सासबेकों अप्रमतसबत गृणरथान वहइव $ । 
टू गृणाथानभ दानमं उपयोग होता है इसलिये उस प्रभगासप्रद 


पाते हे और सातव गृणरथानस उपयोग रबस्पश्यासम 
ध्गडिय उसे अप्रमनसंयत बहने है । 


£ ४६० ] [ समपसार प्रतनय : तौसरा मा 


होते हें, किन्तु उस भंगपर लड्ष आनेशे राग होता हे। गुणस्थानरे 
जो भेद होते हैं, उनमें कर्मोक्ते निमित्तकी जोेद्ना दीोतों है, हे 
अपेक्षासे गुणस्थानको पुदृगलक़ा परिणाम कहां हे। गोम्मटसारम भी 
गरुणस्थानोंकों मोह और गोग निमित्तक कहा हें। सह बात जरा 
दृष्टि कराने या अरांउ पर भार देनेकों कही दे। जो भंगनोद दें को 
गौण हैं, इसके भारको यह वात दूर कर देसी है। आएं दब्यपर 
दृष्ठि डालनेसे सम्यग्दर्शन प्रगट होता है। तंठ पर दृष्टि देनेरो स्पा 
दर्शन प्रगट नहीं होता। अवस्थाके लद्षस्ते परिपूर्णताका लक्ष 0 हो 
सकता है? इसलिये यहां परिपूर्णतापर दृष्टि देनेकी वात हैं। 
आत्मामें निमित्तकी अपेक्षा लक्षमें ली जाये तो वन्ध अरे 
मोक्ष दो भेद हो जाते हैं। यदि निमित्तकी अपेक्षाकों ठक्षमे 
न लें और अकेछा निरपेक्षतत्य ही ढक्षमें लें तो स्वभावपयाय 
ही प्रगट होती है। आचार्यदेव अखंडहष्टि करानेके लिये और 
अखंडद्रव्यकी ओर उन्मुख होनेके लिये यथार्थ वस्तुहृष्टिकी बात करते 
हैं, उसे वेसा समझे और साधक दशाको सिद्ध करते हुए व॑ 
कौन-कौन सी पर्याय आती है, उसका ज्ञान करानेके लिये भीर 
अशुद्ध पर्यायको दूर करके शुद्ध पर्याय प्रगट करानेके लिये पर्यायहृष्टिते 
वात करते हैं सो वसा समझे; द्रव्यहृष्टिको पर्यायहप्टिमें न डाछे, और 
पर्यायदृष्टिको द्रव्यहृष्टिमें न डाले, वस्तुका जैसा स्वरूप है वसा ही 
समझे सो यह मोक्षका उपाय है। 


आत्मा परमाणुसे, शरीरादिसे और रागादिसे पुथक्‌ तत्त्व है, ऐसा 
विश्वास हुए बिना पूर्ण होनेका प्रयास कैसे हो सकता है? सुखी 


केसे हुआ जा सकता है? ख्री-कुठुम्बादिसे सुख होगा ऐसा विश्वात 
जबतक रहेगा, तबतक परिपूर्ण आत्मतत्त्वका विश्वास नहीं जमेगा। 


जीवोंको अपने स्वभावकी महिमा ज्ञात नहीं हुई, इसलिये वे पर- 
वस्तुको एकत्रित करना चाहते हैं, सम्पूर्ण छोकालोकको एकत्रित 
करनेका प्रयत्न करते हैं; इतना ही नहीं किस्तु यदि अनंतानंत छोका- 
लोक हों तो भी उन्हें एकत्रित करना चाहते हैं, ऐसी भारी तृष्णा 
विद्यमान है। मुझे कुछ नहीं चाहिये; लोकालोक तो वया किग्तु 
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ल्ड्दा 


पेणिक पुष्व-यापको पर्याय भी मुझे नहीं चाहिए, ऐसो श्रद्धा हुई 
ओर ध्वीन्मुख हुआ कि वहाँ मर्यादा आ जाती है, ओर जिस वस्लुको 
एत्रित करना चाहता है, उसकी मर्यादा नहीं होती । जोव परोन्‍्मुख 
हाता है बोर परको प्राप्त करनेका प्रदत्त करता रहता है। अनन्त 
अनात्र-काूरू जौर अनन्त पुषण्य-पापके भाव इसप्रकार कअनन्तानन्त 
अस्नुथाका प्राप्त करते और उन्हें भोगनेका भाव हुआ करता हैँ, टसनसे 
4 आर ज्ांति प्राप्त करूं ऐ री 


टट 
| 


5 

दर । 

बह 
| 


| 


ऐसे भावक्री मयदा नहों हा 


ल्‍ 


|; 
। 
| 


योगी बस्तु मिल जाती है तो उसके रागके दाहमें और यदि चले 
व्री है तो उसके द्वेषके दाहमें जलता रहता है। जितने समय स्वय 
रेता है उतने समय तक संग्रोगी वरतु नहीं रहती, इसछिये दुशसका 
दन किया करता है। यदि वह वस्तु रहती हैँ तो रागकी प्रीडा हर 


+ रहती तो इंपकी पीड़ा होती रहती हूँ । अनन्त वस्तुकों 
वर्नक भावम एक बर्ष, दो वर्ष, दस वर्ष और सादा जीवन 
खत बारदा दूसरे भवर्मे जाता हैं, और बहाँ भी बह्ी 
कता है । हसप्रकार जीव यों ही अनन्त सवोमें अनर 
प्यवीत कर देता टटै। है 
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और कुछ नहीं है, इसलिये अपने विचार बदल। बाहर तो कहीं भी 
सुख नहीं है, कित्तु जो एकमात्र आत्मा है उसमें एक सा अनन्त 
गुणोंका संग्रह विद्यमान है, उस ओर उन्मुख हो। उसमेंसे शांति 
प्राप्त होगी । 


अज्ञानीकी दृष्टि वाह्य पदार्थों पर जाती है, इसलिये वह अनस्त पर- 
पदार्थोको प्राप्त करना चाहता है. परन्तु एक समयमें सम्पूर्ण-जेतेद 
पदार्थ उसके पास नहीं आ सकते । एक आत्माने शरीर, मरने, वाणी, 
श्वासोच्छवास और इन्द्रियोंके रूपमें अनन्त परमाणुओंको अनन्त बार 
ग्रहण किया है, तथापि उसके द्वारा अगृहीत अनन्तानन्त परमाणु हैं 
लोकमें ठसाठस भरे हुए हैं, ओर जिन्हें अनन्त कालमें भी अहर्ण 
नहीं किया जा सकेगा ऐसे अनन्त परमाणुओंका समुह संग्रहाताा 
झूपसे इस जगतमें विद्यमान है। मिथ्याश्रद्धाके विधयमें बाहर केश 
करता है, तथापि अनन्त एकत्रित नहीं हुआ और वह एकर्मित हो 
भी कहाँसे ? वह पर वस्तु तेरे आधीन नहीं है, पर वस्तुमें अच्छ- 
बुरेकी कल्पना करने वाला तू स्वयं ही हैँ। पर वस्तुमें कुछ अच्छा- 
बुरा है ही नहीं। वह पर बस्तुयें तो यों ही पड़ी हुई हैं, उनमेंसे 
अच्छा-बुरा किन्हें कहा जाये ? औरकी तो बात क्या किन्तु नके उप 
और स्वर्ग अच्छा है, इसप्रकार अपनी अज्ञानतासे परमें भेद फेर 
रद्मा है । 

अगर यदि तुद्दी अपनी आत्माकी शक्ति प्रमट करनी हो, अदा 
मुप्त चाहिये हो, और अपना कल्याण करना हो तो बाहरसे ढंढक। 
अपनी ओर उन्मुख हो, और फिर देख तो तुझे ज्ञान होगा कि-पर 
बस्तुद्ी चाहे मरे स्वनावकी हत्या हो रही है। अरे ! मुझे परवरतुफी 
नावश्यक्ता दी कहाँ हे? मेरे आत्मा एक समयमें अनन्तानस्त 
मु्नोका समुद्र वियमान है, उन मुर्णोंद्ती पर्यायकों मैं अपने ही पुष्पावं 
द्वारा प्रयद ऋर सकता हूं। ऐसा जिश्यास होने पर स्पभावपर्याधि रत 
नवुबब दोता हें, आत्मशाति प्रगट होतो दे, जो किए कभी (९ 
नही दीवी। पढ़ल बाद्यमइड्धि थी इसडिये आहर अनम्सी फटपर्वाँ 
परिची बा, जोर अब अस्त ल्‍्वि होने पर पंजरंगम अनन्त सीत दुरगीं 
टैंक सेमपच्दनेत जोर सम्प्तानहा सामब्दे मनत्त है। हू हि 
शि हलक 4६6 टुला अन्त नहीं दोना फिम्तु अर्थप्राव (कं 
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उनयमें अनन्त है। सम्यग्हष्टि अपने भीतर देखता है कि मुझमें 
उन जान, अनन्त आनन्द, अनन्त स्थिरता, अनन्त स्वच्छत्वशन्कि 
बनना विभुत्शक्ति, अनन्त प्रमृत्वथक्ति इत्यादि बक्तियोंका अनन्‍्तासन्त 
संग्रह विद्यमान है। जो सम्यग्नानी उन अनन्त ग्रुणोंकी प्रययोक्रा 
कबूतर करता है, उसकी झांतिको कोई पर पदार्व दृर नहीं कर 


बला | 








जिसकी दृष्टि संयोग या पृण्य-पाप पर हैं, उसे कमी झुख-शाति 


हा होती। छोय कहने हैं कि ऐसे तो आप सभीको छोड देखा चाहते 
97 5 स्ज्ल्द्र झाड कप 
४ उनसे कहते हैं कि हाँ, चिद्ानंदआत्माके अतिरिक्त सब दुठ 
छठ 


इनकी श्रद्धा किये बिना बर्मका प्रारम्भ नहीं हो सकता। है 
४ यह तो तेरी प्रभताके गीत गाये जा रहे हैं । जो बर्तु देर 

यह लुक्षम नहीं रह सकती, तू उसे नहीं भोग सकता, भा उसने 
पैन गत कैसे होगा ? इसलिये जो नम हें, सेरे 
पते विद्यमान है, जिससे भेट हो सकती £। और जि 
है सकता है, उसका अनुभव कार। झांसिकी यद सबसे 
पियदेतनयी बात है, यह बाद्दी छट्टी ग्रणरथासवः 
एव तो सायग्दशनवा फ्ठ ढे। सम्यग्ददा। 
भारवि और केबदजान है। में असंग यूजीकी धक्ति रखा रन 
“वर उनके दाल विश्वासम परका विद्वास हूदे झावाएी #2 हा 
फल विध्यास टृटमस सबका विच्चारा न्‍॥ छाया है, और 5: 
हास्य, चारित्र प्रगट शोगा है, जिसका माम मादह का 
तातीरत, सुधरा काई गा नी है। कही थी मई कि 
चिप परमार्चका पंच सोदावर। जी गई वह 2० 

हक जग होता हूँ। आचायंदवन शी जपुव चाल ५. ४ 


रा 5 ठ 








जागे तो रेचीतातव छोज़ कम का ल्‍ थे) 
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अनन्तगुणोंका पिड सम्पूर्ण आत्मा वर्तेमानमें प्रति समय परिपूर्ण 
भरा हुआ है। वही सम्यग्दर्शन, सम्यग्जान और सम्यकचारित्र 
प्रगट करमेका कारण है। सम्यग्दर्शनकी पर्याय भी चारित्रकी पर्यायकी 
प्रगट करनेमें परमा्थेतः कारण नहीं है, क्योंकि सम्यग्दर्शन अवस्था 
है; किन्तु श्रद्धाका विषय जो समस्त परिपूर्ण द्रव्य है. उसके विषयक 
बलसे पांचवें, छट्टे ग्रुणस्थानकी चारित्रकी पर्याब प्रगठ होती हैं! 
पर्यायके लक्षसे पर्याय प्रगट नहीं होती, अपूर्ण पर्याय पूर्ण पर्यावका 
कारण नहीं हो सकती, क्योंकि जो कम निर्मल पर्याय हैँ वह अधिक 
निर्मेल पर्यायको कैसे प्रगट कर सकती है ? किन्तु अडंड परिपूर्ण 
लक्षसे हो अधिक निर्मरू पर्याय प्रगट होती है । 


भाचार्यदेव कहते हैं कि तूने कर्मको, कर्मनिमित्तक भावकों और 
परवस्तुको अपना मानकर अपनी गोद भर रखी है, अब उसे एक वार 
खाली कर, परका आग्रह छोड़, भारका त्याग करके हलका हो, एव! 
बार सम्पूर्ण आग्रह छोड़कर सव ओरसे उठ खड़ा हो-ऐसा 
यह बात तेरे मनमें जम जायेगी, यदि कहीं भी चिपका रहा तो फिर 
हिल-डुल नहीं सकेगा, इसलिये एकबार तो रागसे मुक्त होकर यह 
अनुभव कर कि मैं रागरहित हूँ, फिर चाहे भले ही राग आये, किल्तु 
एकवार तो पलला झाड़कर खड़ा हो जा जिससे समझमें भा सके. 
कि दा क्या है। कर्मोके निमित्तसे होनेवाले गुणस्थान इत्यादिके भें: 
भेदोंस उठाकर तेरी हृष्टि अखंड स्वभावमें लगानी है, इसलिये 
आचाय॑ंदेव कहते हैं कि एकबार सब ओरसे पल्‍ला झाड़कर खड़ी हो 
जा और कहीं भी अंशमात्र भी चिपका मत रह ! 

_ग्रुणोंका विकास हुए बिना यह माने कि मेरे गण विकसित 
हुए हैं, तो गुणोंके खिलनेसे जो शांति मिलनी चाहिये वह नहीं 
मिलेगी। अखंड आत्माकी श्रद्धा किये बिना गुण नहीं खिलते। जो 
पूर्वक जो ही होते हैं, इस न्यायसे गृणस्थान भी पुद्गल ही हैं, जीव 
नहीं । गुणस्थानोंकी अचेतनता आगमसिद्ध है। जो पूर्वककी युर्क्ति 
देकर गुणस्थानोंको जड़ और आगमकी साक्षी देकर उनका अचेतनल 
सिद्ध किया है। गोम्मटसार जैसे व्यवहार-शास्रोंमें भी चोदह गुण- 
स्वानोंकों मोह और योग-निमित्तक कहा है, फिर इस अध्यात्म: 
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&७- -%  “क 


द्ाझ्मम तो वैसा कहेंगे ही। 


भगवानकी दिव्यब्वनि जागम है। आगमम नी यहो आम है 
कि लू चंतन्यथन सम्पूर्ण निर्मल है, यदि दृष्टि बचे ती देना 


गोलमागगका प्रारम्भ है। उस मायकां ब्राध् करते 4 बाद उसमे हवन 
बिदा, छट्टा युणस्वान इत्यादि वयानया थाता हैं, इसे भावई अबध्य 


जे छगा। जो व्यक्ति जिस मार्य पर चला हा उसे बट: 23 
ही सदा का मागम वयान्वया आता & - 


# जद 


््ा 


80 220 
सदर पल वि कक 


१ गः ॥। की 7 के दर ते हज गा दर्द न हे 
| सात ह#ड उस सदर 24% )-4$+ ल्‍् १:९१ कर 

7 £...:> >> परम 
नमस्यत ब्थाकार कर, फिर उसका अं म्यासस यथाब लि।॥७ २१॥३ रः 


लिविदम्प अनुभव द्वोगा। 

बतम्यस्थनावस व्याप्त, आस्मास लमिश्नरप् 
द्वार रब उपलब्धमान दोनेस भी सदा 
होती है। 
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गमादिजन शोगिक जाए: तो। आशाशिशारक पा जि मात (8 
जाती है, किन्तु उससे पूरे भो सतूकी विाशानी दे "शाखनमएी वी 
राग वह जाना साहिये । इसपर सकी निनाप्ताम भा दपसी हि 8) 
औरकी भक्ति पहछे आती है। "झा >पां जे जे योग ले तहाँ पमलनु 
तेह | यद्यपि राग यन्धन है, किन्त यह वीनगें जाता जनश्य दे। शिप्त 
भावसे तीर्वकर नामकर्मकी प्रकृतिका बन्‍्य होता है ली भी पहने ढ़ 

तीर्यकर प्रकृति आत्माफों छाभ नहीं परचाती | प्रीधकर देध भी 
रागको दूर करके बीतरागता प्रगठ करते द-चढ्दी उन्हें छाभ रखती हू। 


जैसे गणस्थानफों अचेतन कहा है, उसी प्रकार राग द्ेप, मोह, 
प्रत्यय, कर्म, नोकमं, वर्ग, वर्गणा, स्पर्धक, अध्यात्मस्थान, अनुभगिस्थान, 
योगस्थान, वन्धस्थान, उदयस्थान, मार्गणास्थान, स्थितिवन्धस्थात, 
संक्लेशस्थान, विशुद्धिस्थान और संयमलब्धिस्थान इत्यादि समस्त भंग 
भी पुदुगलके निमित्तस होनेके कारण अचेतन हें चंतन्यके अख75 
स्वभावमें भंग-भेद नहीं हें। चैतन्य आत्गा अनन्त गुणोंका अभेदे 
पिंड है । उसकी श्रद्धा किये बिना धर्मका वास्तविक प्रारम्भ नहीं हीता । 
इसलिये पहले यथार्थ श्रद्धा करनेका जिनेन्द्र भगवानका उपदेश हैं। 


पहले देव-शाखतर-गुरुकी यथार्थ लक्षणोंके द्वारा परीक्षा। करे और 
फिर उनके द्वारा जो वस्तुस्वरूप समझाया गया है, उसे स्वयं वहुमाने 
और अपंणता पूर्वक समझनेका प्रयास करे। देव और गुरुक आन्तरिक 
हृदयकी मूल प्रयोजनभूत परीक्षा करे, और फिर वे जैसा कहें तदनुसार 
बहुमान और अर्पणता पूर्वक समझनेका प्रयास करे। जिसे सत्‌की 
जिज्ञासा जागृत हुई है, वह सत्‌को यथार्थ लक्षणोंसे पहचान सर्कती 
है। किन्तु यदि कोई यह कहे कि पहले मुझे सबका सब समझा दो 
उसके बाद तुम्हें मानूंगा तो इसमें माननेकी बात ही कहाँ रही 
अम्ुक प्रकारसे समझाने पर जिसे उसमेंसे सत्‌की जिज्ञासा जांगरते हुई 
हो वह निर्णय कर सकता है कि यह सत्‌ है, और फिर जैसा वह 
समझाये उस प्रकार स्वयं यथार्थ समझकर वस्तुस्वरूपका निर्णियं 
करके उसमें स्थिर हो तो सुखको प्राप्त होता है। 
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अलकार मथभा के 
इज यनात पर दाए करना चाहिये--यही हितका उपाय है । 
बगल फ त्र ० 23 

अस्त है, बह परिणामी है, बदछती है घीर अवस्था ददखते-बद 


| 
| 


अनन्तकाल तक रहती है, किन्तु एक समयमें एक ही अवस्था प्रयद 
7 अवस्थाएँ प्रगट होती है 

थे £। अनन्त गुणोंकी मिलकर अनन्त अवस्थाएँ प्रगट होती है । 
बुत टर भे का ये जवस्थाएँ कात्माम द्रब्यदूप हाती £ 
इन थार अब्िप्यकाल बन्‍न्‍्य अबस्थाः त्मान द्रब्यदूप ह्वाटा हे । 


| 
व द्षास्मस्वरुूपकी उत्षमं, प्रतातिमं विदाये तो धर्म द्टां। 


अनन्तानन्त पर्यायोंका पि [ण, ओर अनन्तानन्त गुण- 
पहह़ द्रव्य परिषर्ण है। किसे उस परिषर्ण स्वभावक्को समझानेत्ा: 
अकजाफ-गुर कान है; यह जाने बिना परिपूर्ण स्वभाव नहीं जाना 
हबावबकाी समझानेबाला सच्चा निमिन क्या और कोन है, इनागा 


मर] दर 
हक करना ने आय सा आत्माक परिषृर्ण रबमायका 7 





हक । सच्या या झद्य निमिल कस है, हसप्रद्ार जि 
अतरकी जानकारी नहीं है, बढ़े अपने उवादानशा ही ग्टी हतितान 
हिला | जिसे सब्य औीर उठ देवनगाद्गुसका विबक, नशा दर 


203 है| मद कर्ता न आजा. ;सका अत स् मम 2 मैप ४ 2 
व बम सकता; बर्योकि सज्ज और सठे इख-वान्कएर से मत ह हवा 
हे पर्दा करना सो प्रवम पात्रया 2 । खस था ले + 5 

कप दिन वीलवरिक बारतखसिन, बमाव बंदविस जे गा 
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हा उसी प्रकार ज्पल्क, अनलतकर कया £. 
शाम जसा प्रारम्भ किया था उसी प्रकार यहाँ समात्र किद्रा 5॥ 
भवका अन्त का आध किये दिना भवता झग्द 
बड़ा अन्‍स वारनंबाल पुरुषक आहधय किये दिनां नदता ४च्ठ 

डा छोता। भवका अन्त करनेवाले निमिन्तदप आलम्दनन देव-शाक्- 


हुए झार भीतर भवका अन्त करनेवाले आत्माका कपनी आर इस्टुखद 


| पुर्पाव है; इसप्रकार अन्तरंगर्म रत्रबं और बाह्रम देब-य््य- 


2का आध्य चिये बिना भवका अन्त नहीं होता । 


हक 


'द्व द्र्याथिकनयकी दृष्टिमें चेतन्च क्षमद है, और बसे परहिणएएद 


रन मा >»५+2>००->२क ८->पदक दि >दद पॉप 
नी सयाभावय शुद्ध ज्ञान-वर्शन हैं। द्रब्याबिक्नय हवाद से द्दय 


फ्ः 
प्रगाजिन है, किन्तु राग-द्रेध तथा भंग-भेदका प्रयोडन नहीं है। दालफा 
अडाएू दादा मत दोजियी दवनारिओी पहल शा ता कप 
डी हक पहुडकों देखता है, बढ दूसरेको नहीं देरगोॉ-एगीय्रगार हर 


न डतव क्षदद सथभावयी ओर देखमेका प्रदोगन हे एक आग-: 


व फुय ना 2ै, एस उस और देखनेया को प्रदान हा - 


.ड७४ ] [ समयधार प्रन्‍शग : तोहरा जाए 


फिर यह हेसे माना जाये कि उसके मनगे उसे दलन्गूए आग, 
जम गई है, जिनका अनन्तभाका भात दुए गया ते) जिसके ले 
भवोंफ्े नाश करनेही वात जम लाकी है, उसके अनन्तभन्न के 
नहीं सकते, और उसके ऐसा सन्पेह्ठ भी नहीं ही लाता ४ हक 
यह निश्य हुआ कि पुष्य इत्यादिक कि करी भाव साहें जतने 
तथापि वह आत्माके भिःसन्पेह्ठ होगेगें कारण नहीं है। ४५५ हर 
भवका सन्देह दूर नद्ीं कर राकते ओर शांति नहीं दे सकी, श्र 
नि:सन्देह होनेके कारणभूत नेकालिफ अधिकारी पूर्ण मा 
पर लक्ष देना चाहिये। पराक्षयरो निःसन्देहृता भगट नह होती और 
आंतरिक शांति प्राप्त नहों होती । इसपकार पराश्षयरी श्रद्धा और 
चारित्रका दोप आता हे। 

अब यहाँ शिप्य पूछता हे कि वर्णादिक और रागादिक जीव 
नहीं हैं तो जीव कोन हे ? उसके उत्तरस्‍्वछूप ए्लोक कहते हैः 

अनायनंतमनल स्वसंवेद्यमिद स्फुटम्‌ । 
जीव: स्वयं तु चैतन्यमुच्चेश्लकचकायते ॥ ४१ ॥ 

अथे;--जो अनादि है अर्थात्‌ कभी उत्पन्न नहीं हुआ, जो 
अनन्त है, अर्थात्‌ जिसका कभी विनाश नहीं होगा, जो अचल है, 
अर्थात्‌ जो कभी चैतन्यभावसे अन्य रूप चलाचल नहीं होता, * 
स्वसंवेद्य है, अर्थात्‌ जो स्वयं स्वतः ज्ञात होता है और जो ८ 
अर्थात्‌ प्रगट है--छुपा हुआ नहीं है--ऐसा अत्यन्त चकचकित होते 
वाला चेतत्य स्वयं ही जीव है। 

यहां शिष्यने अस्तिरूष चेतन्य भगवानको जाननेके लिये प्र 
किया है कि जिसका आश्रय लेनेसे हित हो, कल्याण हो । उसे मु्ने 
उत्तर दिया है। 

जो अनादिसे है। जैसे किसी गोल चकक्‍्करका कोई प्रारम्भ शर्त 
नहों होता, उसीप्रकार जो वस्तु अनादि है उसका प्रारम्स कंसे 
सकता है ? जिसका प्रारंभ नहीं है, वह वस्तु ही न हो ऐसी वार्ते 
नहीं है। किन्तु यदि आदि हो तो इसका अर्थ यह हुआ कि उससे 
पूवे वस्तु नहीं थी और जब वस्तु ही नहीं थी तो उसका आराम 
फैसे हो सकता है? इसलिये जो वस्तु वर्तमानमें है, वह विंकीई 
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पुष्य भी परमाणुओंकी एक अवस्था है, पुण्यप्रकृतिका उदय होनेसे 
बाह्य अनुकूलता प्राप्त हो जाती है, किन्तु अंतरंगका निर्णय किये 
बिना, च॑ंतन्यलक्षणके अवलूम्वकके बिना शांति कहसे आयेगी! 
पुण्यके भाव करने पर भी उनमें शांतिका कारण कौन है? पृष्यका 
फल प्राप्त होनेसे उसी पर लक्ष देने छगता है, भौर यह प्रतीति 
नहीं करता कि मैं ही ज्ञानज्योति हूँ, तब फिर तुझे कौन शरण 
होगा ? पुण्यसे भविष्यमें जड़का संयोग प्राप्त हो जायेगा किल्तु मरण- 
समय जब आकुलछित होगा तब संयोग क्या करेंगे? ज्ावानद 
लक्षणको जाने बिना यों ही कुचलछ-मरनेका नाम बालमरण है, अशान- 
मरण है, जब मरणकी चबकीमें पिसता है तब पुण्यका संयोग कुछ नहीं 
कर पाता ! इसलिये आचार्यदेव कहते हैं कि जानने-देखनेके लक्षण 
द्वारा आत्माको ग्रहण कर तो उसकी शरणसे हिंत-कल्याण होगा, 
उसकी शरणके बिना अन्यत्र कहीं भी हित नहीं है। शरीर और 
पुण्य इत्यादि सब अद्यरण हैं। आत्माके लक्षणसे आत्माको पहिचाने 
बिना अन्य कोई शरण नहीं है। 
ऐसे चेतनालक्षण द्वारा जीव प्रगठ है, तथापि अज्ञानी लोगोंकी 
उसका अज्ञान क्यों रहता है? इसप्रकार आचार्यदेव आश्चिय तथा 
खेद व्यक्त करते हुए कहते हैं किः-- 
( वसंततिलका ) 
जीवादजीवमिति लक्षणतो विभिन्‍न 
ज्ञानी जनोअ्नुभवति स्वयमुल्लसंतम्‌ । 
अज्ञानिनों निरवधिप्रविजुम्मितो<्यं 
मोहस्तु तत्कथमहों बत नानटीति ॥ ४३ ॥। 
अर्थ:--इसप्रकार पूर्वोक्त भिन्‍न लक्षणके कारण जीवसे अजीव 
भिन्‍न है, उसे (अजीवकों) उसके द्वारा ही ( स्वतन्वतया, जीवसे 
भिन्नख्पसे ) विलसित-परिणमित होता हुआ ज्ञानी प्रुरंध अनुभव 
करता है, तथावि अ्षज्ञानी जीवको अमर्याद झूपसे फैछा हुआ यहें मोह 
(अर्थात्‌ स्व-परके एकत्वकी आंति) कंसे नचा रही हे ?-.हमें यह 
बड़ा आश्चर्य और खेद दे ! 
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बाचार्यदेव कहते हैं कि यह जानना-देखना रुक्षण प्रगट हैं, वह 
उत्तण राम-द्वेषमें व्याप्त नहीं है, किन्तु वह तो जात्माके ज्ाधार पर 
बवन्ंवित है, आत्मामें ही व्याप्त हो रहा है। ऐसे आत्मस्वनावक न 
पहिचानकर जज्ञानीका अन्नान कैसे नाच रहा है? चाहे जैसा प्रसंग 
है| तथापि क्या जानने-देखनेका नाश हो सकता है? यदि जातव- 
खनेहप गणका नाश हो तो ग्रुणीका भी नाश हो जाये, किन्तु ऐसा 
क्रभी नहीं हो सकता । गणीके आधार पर गण प्रगमठ हूपसे व्याप्र हैं 
धर राम-द्वेपका व्याप्त होना पुदुगल पर आश्रित है। इसप्रकार भिर 
टक्षणोंके होने पर नी अज्ञानीके ऐसा क्यों होता है? उसका मोह 
बस नाचता है? हमें इससे महा आश्लव हाता हूं । 


-3 ८:20 


ड्टड ] [ पनपशार ध्वधत : तोटाराी भाग 


गोरे आओ आर 5 मे ४0 पते: बता कि।ओों व लगती ॥॥ 
है। आत्मा जागभानमे जोन कर्ता और वयानगरानर्से गगन छत 
कता होता 335 ति गरेएगको जे जावों सी जयी जिले गत री 
नहीं हे। अज्ञानी माफ मानता ते हि से परत हर्ष हे रु 
इंतमे यह मांग, परोल गाचतो तो कसी हे उह परहय शर्रर, 
वाणी और मन इत्यादिका काम जजानों भो नहीं कर चक्‍ता) 


प्रक्ष/--रोगके समय भले हो ने वीलन्नाल सके किन्तु गिंशोग 
समयमें तो आत्मा बोलने-यालनेका काम फरता हे ? 


उत्तर;--समयसारकी ९६ वी गाधार्भ आानार्यदिवनें मृतक लेबर 
कहा है-जीव सहित शरीरफो मुर्दा कहा हे, णिप्मप्रकार पानीके संयोगस 
पीतलके लोटेको पानीका छोटा कहा जाता है उसीप्रकार शरीरमे 
जीव हे-ऐसा उसे उपचाररशें सनेतन कहा है। उसे मृतक कलेवरम 
अमृतरूप विज्ञानघन आत्मा व्याकुल हो रहा है, जोर सतकरमें पढ़ा 
हुआ है, इसलिये वह वैसे भावका कर्ता प्रतिभाशित होता हे । शरीरके 
साथ आत्मा हें, इसलिये उसे सचतन कह्ठा है, बसे तो वह शरीर, 
ज्ञान, दर्शनसे रहित मुर्दा ही है। अज्ञानके कारण में शरीरका यह 
काय कर सकता हूँ ओर वह कर सकता हूँ ऐसा मानने लगता हैं। 
किन्तु रोग या निरोग अवस्थाफके समय 'ी आत्मा शरीरादिका कुछ 
भी नहीं कर सकता। जड़ और चेतन दोनों पदार्थ सर्वथा भिलते कै 


और जो भिन्न हैं वे भिन्‍तका कभी कुछ नहीं कर सकते। 


धर्मी जीव जड़की स्वतन्त्र अवस्थाको जड़से होती हुई देखकर 
विकारी अवस्थाको भी आत्मासे भिन्‍न जानता हैँ। अस्थिरताके कारण 
अल्प विकारी अवस्था चेतन्यकी अवस्थामें होतो है, किन्तु वह चेतत्यकों 
स्वभाव नहीं है, इसलिये उसे अपनेसे भिन्न जानता है। 


आत्माका स्वभाव जेसा अमर्याद है वैसा ही उल्हा पड़ा हुआ 
विपरीत मास्यतामें अमर्यादहूपसे मोह व्याप्त हो रहा है, घोर अर्शर्त 
हो गया हुँ। अज्ञान हो संसारका बीज है, और सम्यस्ज्ञान मोल्षेकी 
बीज हैं । 
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धात्माके ज्ञान-लक्षणमें दर्शन-ज्ञान-चारित्र-इन तीनोंका समावेश 
रहता है; आत्मा जानने-देखने आदि अनन्त गुणोंका पिड है, इसके 
बतिरिक्त वह परका कुछ भी नहीं कर सकता, तीन लोक बीर तोन 
काऊमें भी एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कुछ नी नहीं कर सकता, तब 
फिर क्ञानीका मोह क्यों नाचता रहता है ? आचार्वदेवकों घर्म न 
समझने वालेके प्रति प्रशस्त खेद हो जाता है। 

लोग समझते हैं कि यदि चतुर डॉक्टर मिल जाये तो रोग मिट 
जाये, किन्तु यह अभिप्राय सर्वथ्रा मिथ्या हैं । यदि डांवटर अच्छा क 
सबने होते तो डॉक्टर स्वयं क्‍यों मर जाते हें हि 








करो तथापि जो जैसा संबोग मिलना हे वह बदछ नहा सवेता आर 

जो वदलनेवाछा है वह फिर मिल नहीं सकता। छात्र बासती एक 

वात यही हे कि कोई किसीका छुछ कर नहीं सकता । शाव्ावदेव 

बहने हैं कि ऐसा होनेपर भी अज्नानीका मोह क्यों नाइता रहता ई। 
अजानीका अभिमान परमें और दूसरोंक कार्यो एल्या हुआ है! 

कई छोग कहा करते हैं कि पहले दूसरेक्ा क्या कर के दिर 

अपना कर छेगे, किन्‍तु जो रबयं ही नहीं समझा इठ टुसनेशा हया 

सर्मताणयों ? दुसरैंका वत्योण होता उसी सैर अतद्ानडता |. 5 

पर नहीं। दूसरेका पृरपाथ जागुन हुए द्विना बह संबदायि जगा हर 

सकता । इसटिये तू अपने सनूपः टू नया एमपाब मर । 3 

ही पुम्पाथ काम जायेगा। यदि सु सरभी खिल! 

अवध्यमव पनुयी प्राप्ति होगी। साम्युस्का योग किला 

उसका पतली सरबये नहीं 3 विल्|ु जिसे सह हि 

जिताएो जाति फोवी व: 3 थी गो मेकाक कंजक की. 7 हर 

समसमे जा जाता है, सबब सायगरव रम 

शत तिभिन्त-जॉमिचिक सम्धता )॥ आंच 5 ०५ 

अरीर बाणी, राग, दप योर के विवि हज यो 

एप ४ गम व पल 5 कि वीक | खपर जज. 5 ;' 

भाच | तथा।प चच्तुरपंचाष जल | बा, ली 


४८६ ] [ समयसार प्रदचन : तीसरा माग 
( वसान्ततिलफा ) 


अस्मिन्ननादिनि महत्यविवेकनाट्यों , 
वर्णादिमान्नटति पुदुंगल एवं नान्‍्यः । 
रागादिपुद्गलविका रतिरुद्धशु द्ध- 
चेतन्यघातुमयमूतिरय॑ च जीव: ॥ ४४ |। 


अर्थ;--इस अनादिकालीन महा अविभेकके नाटकमें वर्णादिमानु 
पुद्गल ही नाच रहा है, अन्य कोई नहीं। अभेदज्ञानमें पुदुगल ही 
अनेक प्रकारका दिखाई देता है जीव अनेक प्रकारका नहीं है। यह 
3 तो रागादिक पुदुगल विकारोंसे विलक्षण शुद्ध चेतन्यधातुमय 
भूत है। 


आचार्येदेव कहते हैं कि इस अविवेकके नाटकमें पुदूगल ही नाच 
रहा है। राग-हेप विकार इत्यादि परभाव हैं, वह मेरा स्वरूप नहीं 
है, इसप्रकार जिसे पृथक्‌ प्रतीति करनेकी शक्ति नहीं है, उसकी 
श्रद्धार्पी जड़ ही ठीक नहीं है। जिसने परभावसे भिन्न विवेक करके 
परके साथ एकत्वबुद्धिहपी जड़ोंको उखाड़ फेंका है, उसके अल्प 
अस्थिरता रूपी टहनियाँ और पत्ते रहने पर भी वे विकसित नहीं 
हो सकते, किन्तु वे सूख जायेंगे और न हो जायेंगे। 


भगवान आत्मा ज्ञाता-हृष्टा है, और जो यह जड़ पदार्थ नाच रहे 
हैं, सो मेरा स्वरूप नहीं है, में तो मात्र ज्ञाता-दृष्टा ही हूँ, इसप्रकार 
आंतरिक प्रतीतिका होना ही घर्मं है और वही मुक्तिका उपाय है। 
यहाँ अज्ञानरूपसे नाचनेको जड़ कहा है, और चंतन्यके अज्ञान एवं 
विकारी परिणामोंको भी जड कहा है। चेतन प्रगठ लक्षण है, वह 
सदा विद्यमान है। अभेदज्ञानमें अर्थात्‌ सम्पस्ज्ञानमें यह सब पुदुंगल 
ही अनेक प्रकारका दिखाई दे रहा है, जीव अनेक शअ्रकारका दिखाई 
नहीं हे । इसलिये जो यह दिखाई दे रहा है, सो सब पुदूगलका ही 
नाच है। 


कलम द्वारा शब्दका लिखा जाना वह जड़की स्वतंत्र क्रिया है; 
आत्माके द्वारा वह क्रिया नहीं हो सकती। अज्ञानी मानता है कि यह 


बोवाजोबाधिकार : गाया-६८ ] [ ४८७ 


मुन्ते लिखा जा रहा है औौर ज्ञानी मानता है कि मैं इस लिखे जानेको 
क्रियाक्ा ज्ञाता हो हुँ-कर्ता नहीं। 

भगवान आत्तमाम्में जो अल्प विकारी अवस्था होती है वह ल्लणिक 
है। चतन्यका लक्षण विकारसे विलक्षण है। विकार जड़का बौर 
निविकार आत्माका लक्षण है। आत्मस्वह्पकों पहिच्रानकर उसमें 
स्थिर होना ही घ॒र्म है। उसके अतिरिक्त जो रागादिक विकार है 
वह सव आत्मासे विलक्षण है। भगवान आत्मा युद्ध उत्वघातु्स 
सुथ्ोभित है 


जैसे राख, कालिख और धुएँसे रहित अंगार ठाल-ठ्ाल जाज्वत्य- 
मान दिखाई देता है, उसी प्रकार आत्मामें इस शरीरूपी राखका 
आवरण, कर्मेकी कालिख और राग-द्ेपका धुरआँ नहों है । आत्मा शुद्ध 
चेतस्थमूति है। उसका वारम्बार परिचय कर यहो धर्म है। जो धारण 
कर रसे सो धातु है, आत्मा स्वयं अनन्त बु्णोसि दिए ट्रै 
शर्रीरादिकसे नहीं; उसे पहिचान, उसकी रुचि कर ! बढ़ी हिलेका 
मार्ग है, अन्य नहीं। 


आत्मा पदार्थ है, तत्व है। कोई भी पदार्थ गृणरद्धित नही झाता 






और कोई भी गुण गुणीरद्धित नहीं होता। हब्य कर ग्रंथ बोरों 
नुग अभिन्न हैं। बस्तुस्वरुपकों यवावस्‌ जानकार उसमे गिवन दाह ल 
पम छोता है। परद्र्यके परिणमनको में बदल सकता हैं. बट साहा 


अल्ऋआफलऊ जज न गजल डक #+ आन अल 


मिथ्या हे, जो कि चीरासीके अक्रमणका सूर है । * टंटप गाम्द 
आनकर उमम रिविर होता भब-थ्मणवा मिदानंदा ४ 


गरीर, संग, वाणी इन्यादि ाब्यध ना, विन्ह | » ॥/ 
अकबाम होते टैनोस चिदविकारोको दे दिल एड बय आन ला 
चाहियि कि यह भरा स्थनाव है, आरगा का “7 5 
'बवावबाजा तक्‍्व है, उसको पर्मासम -. ५ 
४, टैग ज्ञातागावते जाने गा पाएिय, 
बाय कि यहू भी प्रा रदभाव है । | ४5७४ * 
९ कि. पुणा खापका जोन्‍दो परच्चाम ते ई 
हह। ७, जातारवबावब वही 4, ध्वोी ,प ८ 


४८६ | [ समयसार प्रवचन : तीसरा माग 


( वसन्ततिलका ) 


अस्मिन्ननादिनि महत्यविधेकनाटर्ो , 
वर्णादिमान्नटति पुदूगल एवं नाग्यः । 
रामादिपुद्गलविका रविरुद्धशुद्ध 
चतन्यधातुमयमूर्तिरयं॑ च जीव: ॥ ४४ ॥। 


अर्थ;---इस अनादिकालीन महा अवियेकके नाठकमें वर्णादिमान्‌ 
पुद्गल ही नाच रहा है, अन्य कोई नहीं। अभेदज्ञानमें पुदुगल हो 
अनेक प्रकारका दिखाई देता है जीव अनेक प्रकारका नहीं है। यह 
जीव तो रागादिक पुदूगल विकारोंस विलक्षण शुद्ध चंतन्यधातुमय 
मृत्ति है। 


आचार्यदेव कहते हैं कि इस अविवेकके नाटकमें पुदूगल ही नाच 
रहा है। राग-द्ेष विकार इत्यादि परभाव हैं, वह मेरा स्वरूप नहीं 
है, इसप्रकार जिसे पृथक्‌ प्रतीति करनेकी शक्ति नहीं है, उसकी 
श्रद्धा््पी जड़ ही ठीक नहीं है। जिसने परभावसे भिन्न विवेक करके 
परके साथ एकत्ववुद्धिषपी जड़ोंको उखाड़ फेंका है, उसके अल्प 
अस्थिरता रूपी ठहनियाँ और पत्तों रहने पर भी वे विकसित नहीं 
हो सकते, किन्तु वे सुख जायेंगे और नष्ठ हो जायेंगे। 


भगवान आत्मा ज्ञाता-हष् है, और जो यह जड़ पदार्थ नाच रहे 
हैं, सो मेरा स्वरूप नहीं है, मैं तो मात्र ज्ञाता-हष्ठा ही हूँ, इसप्रकार 
आंतरिक प्रतीतिका होना ही धर्म है और वही मुक्तिका उपाय है। 
यहाँ अज्ञानहपसे नाचनेको जड़ कहा है, और चैतन्यके अज्ञान एवं 
विकारी परिणामोंकों भी जड़ कहा है। चेतन प्रगट लक्षण है, वहें 
सदा विद्यमान है। अभेदज्ञानमें अर्थात्‌ सम्यग्झञानमें यह सब पुदुंगछ 
ही अनेक प्रकारका दिखाई दे रहा है, जीव अनेक प्रकारका दिखाई 
नहीं । इसलिये जो यह दिखाई दे रहा है, सो सब पुदुगलका ही 
नाच है। 


कलम द्वारा शब्दका लिखा जाना वह जड़की स्वतंत्र क्रिया है; 
आत्माके द्वारा वह क्रिया नहीं हो सकती। अज्ञानी मानता है कि यह 


घिकार 
खा जा रह है और ज्ञानी मानता हैं द्ध्मे ई मे जीने 
ज्ञाता दी है ५ नहीं । 
गवान कआत्मामें जो अल री अवस्था होती है हे क्षाई 
तम्वका लेक विकार घलक्षण मैं । छात्र न 
हर, आत्मा लक्षण हें शआत्म स्वत दद्विता नि द्ममे 
, होना ह्टी धर्म * ' डुसमने अिरिनन हट दाग दिये प्यार 2 
सब बात्माने द्धलक्षण 9. ॥ भव श्रान्या य्त दाद 
पमित हैं। 
जुने राग्वि, लिख कर 5 जगह खगार ०2० व डर दानव 2 
90 दवाई दना £« च्ट्मी चार द्रा मम दरगा न्क््न . नस 
ग्रायरण, कमोवी सॉलियी कर रे द्राती द्धा ने ५ आग 
चनस्यमू लि टे' डुसल। 22220 ल्पि्यिा + हनी हा जा 
क्र ब्य :2%| 306, ठ्ै ध्राग्थी ब्दप ठ्नात्त अलिजिट तट >६ ० 
गररीरादिकोी नद्री . च्ट्म टपट्टचा ने ज्ट्यी “ये > हह. 
सगे है, नहीं । 
क्षार्मा पदार्थ है व के स््च्हा नल ता 
दीप थोई दी गणा ये वी मरी ० दर 20 0 050 पल 
बग्ता जआभिय ट्रै छस्लर लीग गान चर ८ 
झा शाला ट्र' पर्दा रण तविणाए नी + के न्प 
पाया है. 2 इव. शीराश "8 700 20 ? डी की 
आशगवार उसमे इजर शी 4025 आर्ट 
दारिर, गे छपी आप मु 
प्रर्ष कप श्र हें तय हि । ध् 
चाएयि (व. गर पता गा 
भगवा म्पत गाग ४ 
रा! च्त साताभावरी कक ही 
पी व. पर आभार डे ब 5 
र कि वृष जापप डा ७४४० २४ 
यत , जी मेर उमा मी 
88 का <४7छं२ बाई 


हे भोज्म ऐ एथप भेद * 


डट६ ] [ समयसार प्रवचन : तोसरा मांग 


( वसन्ततिलूका ) 


अस्मिन्ननादिनि महत्यविवेकनाट्य , 
वर्णादिमान्नटति पुदूगल एवं नान्‍्यः । 
रागादिपुदुगलविका रविरुद्धशु द्ध- 
चैतन्यघातुमयमूरतिरय॑ च जीव: ॥ ४४ ॥। 


अर्थ;---इस अनादिकालीन महा अविवेकके नाठकमें वर्णादिमान्‌ 
पुद्गल ही नाच रहा है, अन्य कोई नहीं। अभेदज्ञानमें पुदुगल ही 
अनेक प्रकारका दिखाई देता है जीव अनेक प्रकारका नहीं है। यह 
जीव तो रामादिक पुदूगल विकारोंसे विलक्षण शुद्ध चतन्यधातुमय 
मृतति है। 


आचार्यदेव कहते हैं कि इस अविवेकके नाटकमें पुदूगल ही नाच 
रहा है। राग-हेप विकार इत्यादि परभाव हैं, वह मेरा स्वरूप नहीं 
है, इसप्रकार जिसे पृथक्‌ प्रतीति करनेकी शक्ति नहीं है, उसकी 
श्रद्धारपी जड़ ही ठीक नहीं है। जिसने परभावसे भिन्न विवेक करके 
परके साथ एकत्वबुद्धिह्पी जड़ोंको उखाड़ फेंका है, उसके अल्प 
अस्थिरता रूपी ठहनियां और पत्ते रहने पर भी वे विकसित नहीं 
हो सकते, किन्तु वे सुख जायेंगे ओर नछ हो जायेंगे। 


भगवान आत्मा ज्ञाता-हष्टा है, और जो यह जड़ पदार्थ नाच रहे 
हैं, सो मेरा स्वरूप नहीं है, में तो मात्र ज्ञाता-हष्टा ही हूँ, इसप्रकार 
आंतरिक प्रतीतिका होना ही धर्म है और वही मुक्तिका उपाय है। 
यहां अज्ञानरूपसे नाचनेको जड़ कहा है, और चंतन्यके अज्ञान एवं 
विकारी परिणामोंको भी जड़ कहा है। चेतन प्रगटठ लक्षण है, वह 
सदा विद्यमान है। अभेदज्ञानमें अर्थात्‌ सम्यग्ज्ञानमें यह सब पुदुगल 
ही अनेक प्रकारका दिखाई दे रहा है, जीव अनेक प्रकारका दिखाई 
नहीं देता । इसलिये जो यह दिखाई दे रहा है, सो सब पुदुगजका ही 
नाच है। 


कलम द्वारा शब्दका लिखा जाना वह जड़की स्वतंत्र क्रिया है 
आत्माक द्वारा वह क्रिया नहीं हो सकती। अज्ञानी मानता है कि यह 


बोवाजोबाधिकार : गाया-६८ ] [ ४८७ 


मुन्तत लिखा जा रहा है और ज्ञानी मानता है कि मैं इस लिखे जानेको 
क्रियाक्ा ज्ञाता ही हुँ-कर्ता नहीं। 

भगवान आत्मामें जो जल्प विकारी अवस्था होती है वह ल्षमिक 
है। चंतन्वका लक्षण विकारसे विलक्षण है। विकार जड़का और 
निविकार बात्माक्ना लक्षण है। बात्मस्वह्पकों पहित्रानक्र उसमें 
रिवर होना ही धर्म है। उसके अतिरिक्त जो रागादिक विकार है 
वह सब जात्मासे विलक्षण है। भगवान आत्मा झुद्ध चंतन्यघानुस 
सुशोभित है। 


जँसे राख, कालिख और धुएँसे रहित अंगार छाद-तअड डाजवत्व 
मान दिखाई देता है, उसी प्रकार कात्मामें इस झरीरूपी राखका 
तजाबरण, कर्मोकी काछिख और राग-द्ेपका दुआ नहीं है। आत्मा हद 
चंतस्ययूति है। उसका वबारम्बार परिचय कर यहों धर्म : 
बार स्पे सो थातु है, आत्मा स्वयं जनस्त ग्रुणोसि दिशा दुछा 
मरीरादिकस नहों; उसे पहिचान, उसकी रूचि कर ! बहा हुतक 


मार्ग है, अन्‍य नहीं। 


> 
) 
| 


आरमा पदार्थ है, तत्व है। कोई भी पदार्थ गृगरद्त दम 9 
क्षीर कोई नी गुण गुगीरहित नहीं होता। देय हार पुट ६5 
परनुत अन्निन्न हैं। बस्तुस्थरपकी यवावस्‌ जानवर इससे स्थर 5४ 585 
धर्म टोता है। परद्रब्यवा परिणमनयों में अयड शाप ; 
विध्या है, जो कि चौरासीक अ्रमणवा इूठ मे । नरगिस 
डानकर उसमे स्थिर दोनो भव-भमणका सिदावरयय हहय « 





गरीर, मन, थाणी उस्थादि चतरझम नह, वा 7 दा गा 
अफबाम होते नस निदविफकारको ५ वर हि! ही 
चाट्यि कि बहू मरा स्वभाव ही, नागा थे 5 ः ४ 
सपवाववाणा तय हैं, उसकी पयौधध «४. ७४ 
है, “मे ज्ञाताभावते जान ऊंचा पाटिय, 
आज कि बह भी गरा स्वचाप 4 । 6 ०४ 


बह 


है कि फृप-पापवा झोतयों परच्चाप दावे क 
पर है, जाप्मरवभाय भा 6, +गी «4 ४ 
भी भाज्व तो तपोप मांद जाया है कु घय। २8३ ५ व 


४८६ ] [ समयसार प्रवचन : तोसरा भाग 


( वसन्ततिलका ) 


अस्मिन्ननादिनि मह॒त्यविवेकनाटब्र , 
वर्णादिमान्नदति पुदूगल एवं नान्‍यः । 
रागादिपुद्गलविका रविरुद्धशुद्ध- 
चेतन्यघातुमयम्‌तिरयं च जीव: ॥ ४४ ॥। 


अर्थ:--इस अनादिकालीन महा अविवेकके नाटकमें वर्णादिमान्‌ 
पुदूगल ही नाच रहा है, अन्य कोई नहीं। अभेदज्ञानमें पुदूगल ही 
अनेक प्रकारका दिखाई देता है जीव अनेक प्रकारका नहीं है। यह 


जीव तो राग्रादिक पुदुगल विकारोंसे विलक्षण शुद्ध चंतन्यधातुमय 
मूति है। 


आचारयदेव कहते हैं कि इस अविवेकके नाटकमें पुद्गल ही नाच 
रहा है। राग-द्वेष विकार इत्यादि परभाव हैं, वह मेरा स्वरूप नहीं 
है, इसप्रकार जिसे पृथक्‌ प्रतीति करनेकी शक्ति नहीं है, उसकी 
श्रद्धाहपी जड़ ही ठीक नहीं है। जिसने परभावसे भिन्न विवेक करके 
परके साथ एकत्वबुद्धिहपी जड़ोंको उखाड़ फेंका है, उसके अल्प 
अस्थिरता रूपी टहुनियां ओर पत्ते रहने पर भी वे विकसित नहीं 
हो सकते, किन्तु वे सूख जायेंगे और नष्ट हो जायेंगे। 


के भगवान आत्मा ज्ञाता-हष्टा है, और जो यह जड़ पदार्थ नाच रहे 
हैं, सो मेरा स्वरूप नहीं है, में तो मात्र ज्ञाता-दृष्ठा ही हूँ, इसप्रकार 
आंतरिक प्रतीतिका होना ही घर्म है ओर वही मुक्तिका उपाय है। 
हाँ अज्ञानहपसे नाचनेको जड़ कहा है, और चंतन्यके अज्ञान एवं 
विकारी परिणामोंकों भी जड़ कहा है। चेतन प्रगट लक्षण है, वह 
सदा विद्यमान है। अभेदज्ञानमें अर्थात्‌ सम्यग्ज्ञानमें यह सब पुद्गऊ 
हो अनेक प्रकारका दिसाई दे रहा है, जीव अनेक श्रकारका दिखाई 
गा इसलिये जो यह दिसाई दे रहा है, सो सब पुदूगलका ही 
नाच हूं। 


कछम द्वारा शब्दका छिसा जाना व जड़की स्वतंत्र क्रिया हैं। 
अस्माक द्वारा बह क्रिया नहीं हो सकती। अज्ञानी मानता है कि यह 


ब्ोवाजोबाधिकार : गाधा-६८ ] [ ४८७ 


मृप्तत लिखा जा रहा है और ज्ञानी मानता है कि मैं इस छिखे जानेको 
द्ियाका ज्ञाता ही हूँ-कर्ता नहीं। 

भगवान आत्मामें जो अल्प विकारों अवस्था होती है वह क्षणिक 
है। चंतन्यका लक्षण विकारसे विलक्षण है। विकार जड़का और 
निविकार आत्माका लक्षण है। बात्मस्वहपक्तो पहिचानकर उसमें 
रियर होना ही घर्म है। उसके अतिरिक्त जो रागादिक विकार है 
वहू सब आात्मासे विलक्षण है। भगवान आत्मा शुद्ध चतन्वधादुस 
गुशोनित है । 


जैसे राख, कालिख और धुएँसे रहित क्षंगार छाऊ-त्यछ जाज्दत्य 


मान दिखाई देता है, उसी प्रकार आत्मामें इस शरीरदमी राखका 
आवरण, कर्मोकी कालिख और राम-द्रेपका धरुत्आँ नहीं है। आत्ना शुद्ध 
चतम्यमृत्रि है। उसका वारम्बार परिचय कर यही धर्म है। हो ऋरम 
पर रसे सो थातु है, आत्मा स्वयं अनन्त बुर्णनि दिद्या दृज्ा है 


ढ- | हमर... +म मा आ द्ं 


गरीरादिकसो नहीं; उसे पहिचान, उसकी रुचि कर : बढ़ा सतेव 
मान ट्ै, क्न्‍्य नहीं । 


आत्मा पदार्थ है, तत्व है। कोई भी पदाथ गृगराहुत बहा झाय 






जीर कोई नी गुण ग्रुणीरहित नहीं होता। हक्य ऋर पुर इतठ 
भेअभिष्र / चर हु >> उामवर इगाम गिर गगिग 

करतुग अभिन्न है। वस्तुरबण्पकों यथावबत्‌ जानवर इरम सम 

धरम होता 2ै। परद्णयया प॒रिणमनयों में बदल गहाया ? झगा सह 


मिथ्या है, जो कि चीरासीक कअ्गणवदा गुल है । दाग 
जानवार एस रिध्वर होगा शय-द्यमणवता समिटेस्चएा 


घरीर, मम, बाणी ह्थादि वाच्यम से, खिल «7 
अप तह लनीये नद विकारों कवर तक जा 
भाश्ये कि बढ़ मेरा सवणाव की, दव्मी सा 4 
परभाववाला तच्च हू, उसकी पर्यायमे ४ 
है, य ज्ञाताभावते जान ऊना चाल, फिए 7४ 
पाएिय चिः यह भी परा सपना है । कि पल 
है कि पृष्म-पापक खोजो परच्चाध व हें“ 
पर  जाच्मर्पताप पी है पता 4 ४ 


भी माउम ह। तथापि भांद जाजाएत कु बच ६० + ५५ कप 


४८4८ | [ शमयसार पल : तीसरा साग 
होगा। आत्माफ़े नायकर्मकतक वविहिक्म हद कोई वललायह 
परिणाम आत्माका घमं नहों थें। सरपन्तायक्े परिणामोग्नि टीना 
अलग बात है, ओर उसमें पर्म मानना अडम वात हैं। पृण्प- 
पायके परिणामोंकीं होता हुआ देकर ऐसा अर नंटी करना 
ताहिये कि यह मेरा धर्म हैं; परे पत्ति सपनपनकी मास्यता नस 
संसारका मूल है । 


चिद्विकारोंकों देषफर ऐसा अ्रम नहीं करना चाहिये कि यह सेतरा 
ही हैं, क्योंकि यह युक्ति पुर्षफ कहा जा चुका हें कि संतस्यकी सर्य 
अवस्थाओंमें व्याप्त हो वही चंतन्यका ऊहुछाता हैं। रागादिक विकार 
संतन्यकी सर्व अवस्थाओंमें व्याप्त नहीं रहते क्योंकि मोद्ा-जयस्थामे 


था 


उनका अभाव हो जाता है, इसलिये थे संततन्यकों नहीं हें। रागादि 


विकारोंका अनुभव भी आऊुरूतामग दुः्यछूप हूँ, इसलिये वह सेतन 
नहों हूँ, चेतन्यफा स्वभाव नहीं हूं किन्तु जड़के निमित्तसे होनेके कारण 


जड़ ही है। चेतन्यका स्वभाव तो निराझुल है । 

पाप ओर पुण्य विकार दोनों आकुलृतामय हें, किन्तु अज्ञानीजन 
पुण्यके फलको मीठा और पापके फछको कड्ुवा मानते हें; किन्तु यह 
निरा भ्रम है, क्योंकि पुण्य-पापके वर्तमानमें जो परिणाम होते हैं वे 
भी दुःखरूप हैं, आकुलतामय हैं, तब फिर उनके फल मीठे कहाँसे 
हो सकते हैं ? जो वर्तमानमें ही दुःखरूप हैं उनके फछ भी दुःखरूप 
ही होंगे। अज्ञानीकों श्रमवश सुख मालूम होता हेँ। जिसे विप चढ़ा 
होता हैँ उसे नीमके पत्ते कड़वे नहीं मालूग होते; इसका अर्थ यह 
नहीं कि-तीमके पत्तोंकी कड़वाहट मिट जाती है, किन्तु विपके प्रभाव- 
से कड़वे नहीं मालूम होते; इसीप्रकार अज्ञानकी विपरीतताके प्रभावसे 
अज्ञानीको पुण्यके फल मीठे मालूम होते हैं, जब कि वास्तवमें वे विप- 
फल हैं; तथापि विपरीत मान्यताके विषप्रभावसे वे मीठे मालूम होते 
हैं। वास्तवमें पुण्यके भाव और पुण्यके फल-दोनों दुःखरूप ही हैं, 
किन्तु भ्रज्ञानीने उनमें सुख॒क्ी कल्पना कर रख्री. है। 
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आत्मामें पुप्य-यापका अनुभव दुःखब्प है। दोनों जांडालोकि एन 
हैं। आत्मा अमृत्पिंड है, उसका बाश्षव छिये दिना न तो कमी किसका 
हित हुआ है, ने होता है, और ने होगा । आत्मा आावत्द उनि 7, उसकी 
पर्यायमें पृष्य-यायके भाव होते हें बह विप है, बात्मात्रभावत्तो दस्य 
करनेवाले हैँ। पृष्य-पायत्रे भाव ही दखरूप हे हब फ़िर उसके 
तो कहना ही कया है! भछा वे सुझखय कहास दा सकते 5 
खनावका बेदन शांत-निराझुछ है, उसे जाने वरिता कास्यादन 
हो सकता। पृष्य-पापके भात्र आत्माकों शांति नहीं देने, दि 
स्वभाव हो शांति देता है। पुण्य-पापके भाव आत्माका स्वभा 
है, क्र जो जिसका स्वनाव नहीं है उसका आाश्नव चिमेसे 
4ने प्रगट हो सकता है ? सत्‌-सत्‌से प्रमद हे 
आत्मा अनन्त युणोका पिड है उसकी बर्ससा 
होता है, बहु क्ात्माका स्वभाव नहीं है, 
जद है इसप्रकार दोनोंका पृश्रकू ज्ञान 
ष्ाता है 









अब अदज्ञानवी प्रवनिके द्वारा बह शानाद्ब्य सअययं प्रगद शत: 
एसप्रकार कलशर्म महिसा प्रसट करते हरा इस ऋधियातएीं पर्ण 
करने #:-..- 


( मन्दाक़ार्ता ) 
एत्थ॑ जानब्रवाववाडमावाटने साटिंसिया 
जीवाजीयी रपुदविधट्न बैच घोषणा * 
पघिधर स्यापप वरामविकार पर कल 
भातुद्न््प गवयसातिस्तीला ये | बे के ४ 





अर्द।-- प्रकार जातरूपी जारकों वी २५ 
| भी जाग जीच जौर जनभांव दाता प्रचल गपश 255 
जे नोताएव अध्यत विकासल्प दुन्‍तकापय. 53 5 बाय 
पीनिव पारा पिब्पयत व्योत्त कूरप संपत सप ;) 


#वोलछ ए गया । 
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वह हूँ कि जहाँ यह दृष्टि हो कि में परकी क्रिया कर हो नहीं सकता। 
वहाँ परकी क्रिया करनेकी इच्छा ही नहीं रहइतों, उसके बाद 


&, 


क्या होती है वह स्वामित्ववृद्धि पूर्वक नहीं होतो। शागकों था 
गयेरकी क्रिया होती है, अबवा हो जाती है, हिन्तु उसमे स्वामित्य- 


वृद्धि नही हैं, राग पर राग नहीं हैं, किन्तु बह रामका क्ञाता रहता 
हूँ। परकी क्रिया निप्कामनावयसे करतो चाहिये, इसप्रकार जहाँ 
करनकी बृद्धि हैँ बहाँ निष्कामइष्टि नहों, किलतु सकामदष्ट है। इस 
बातकी आज माने, कल माने या दो-चार भवब्रोके बाद माने, किन्तु 


यह मार्ग ब्रहण किये बिना वही भी कर्मी द्वित नहों दो सकता । 


पर मकर 3 दा | ल््स्प > २२<४25% ४ :- नम 
पहुछे बालशमे कहा था कि पुदुगलछ दब्य साइना है ओद इस 
हि 


पे रस्म बह इस प्रकार निम्न है. यह उस्प्रफार सिन्न है 
कल्शमं शानरुपी आरस “यह इस प्रसार नजिन्न है. यह एसप्रकार मिप्न 


*। सा 2, न्ृ ६... +०<७- प्ाद्रारडा अाउजनलन ४० ल्‍्ऊ 
यी बाहवार कारेबग नवावार अश्र्ति परिशमित करके गाय इक फि 
वहाँ माताद्र्य प्रदाधित ही उदा। इसंप्रदकार बखशन नास्लिका 


ओर एसमें अग्लिकोी ने बनावर पायन किया है । 


यथार्थ चारित्र झोनका कारण दबाये अंग है! शा प्रात 
या यथाथ विध्वास4 दिया एकाग्रता सद्टी ही सदी, दशा 
दिनिका कारण पहुछ आर्माबा परहिचानबर ग्रशाद प्रताकि अण्गा |? 
विपरात शर्म विपरीत और गधा सवा (इप्ररा। डा है 

पट दरार, ताधी और मन दी मी दिला कि ?े का एम ह 
मिशन है। भर दब ह, हम, वीहियश हरिशशय ०2 दि 435 :% ५ : 
मै खगर्त पाफा वि जाय हे >वीप्रिक हे किन किये 
सीर की प्रतीत करना रचा बाक किल्॥ ३0 5 ग 
प्रकाश फसा अवधामस कर घर जाधव: 5». + 
जात] य । जांच थे वध कोल ७55 
पं) नोलीडफिाओ जरा विश्प रिड हट) , * * डर 
बात, वर फि्घफते ३ ४७ 
पर वपित +। 3.४8 | | कई... ४.६ +; है -98 ० ७० पड 


हई, ४४) प्‌ एप न ४ पूछ ५*,- ६ ४ हे 90. “के 
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आत्मा अपने स्वभावमें लीन हो जाता हे, अथवा बहु फूछकी कछीकी 
भाँति विकसित हो उठता और इसप्रफार जद तथा नंतन्य दोनों 
अलग हो जाते हैं। फूलकी कलीकी भांति आत्माफे गुण शक्तिस्पसे 
विद्यमान थे वे विकसित हो जाते हैं। 


चिन्मान्रशक्ति अर्थात्‌ ज्ञानमात्र शक्तिके द्वारा विश्वकों व्याप्त कर 
लेता है; अर्थात्‌ विश्वको जाननेका आत्माका स्वभाव हे। इसप्रकार 
मेरा स्वभाव जगतके समस्त पदार्थोको जाननेका है। मेरा और 
परका व्यवहारसे ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध हूँ, परमार्थतः कोई सम्बन्ध नहीं 
नहीं है। परमार्थसे में अपने ज्ञानकी पर्यायको ही जानता हूँ। इसका 
अर्थ यह नहीं कि में परको जानता ही नहीं हूँ; क्योंकि ज्ञान परको 
भी जानता है, आत्माका स्वभाव स्व-पर प्रकाशक है। वह निश्चयसे 
अपने ज्ञानकी पर्यायकों जानता है, कितु व्यवहारसे परको भी जानता 
है। इसप्रकार समस्त पदार्थोकों जाननेका मेरा स्वभाव है, यह जानता 
हुमा वह अपने आप ही पराश्रयके बिना, स्वतन्त्रतया अतिवेगसे 
ज्ञाताद्रव्य विकसित हो उठता है। बारंबार अम्यास करने पर और 
स्वोन्मुखताकी प्रतीति होने पर एकाग्रता होती है, वहां अति वेगसे 
उम्रतया ज्ञाताद्रव्य प्रकाशित हो जाता है, उसमें किचितुमात्र विम्ब 
नहीं होता । * 

जहाँ जीव और जड़ दोनों स्पष्ठतया भिन्‍न प्रतीति हुए कि वहाँ 
तत्कारू निविकल्प अनुभव हुआ, सम्यग्दर्शन हुआ, सववे प्रथम बोध- 
वीज प्राप्त हुआ, श्रद्धाहपी बीज प्रगट हुआ ओर सर्व प्रथम धर्म 
उदित हो गया। वहाँ मैं आत्मा शांतस्वरूप हुँ-ऐसे बुद्धिपूर्वक होने- 
वाले विचार भी छूट जाते हैं, और निविकल्प आनन्दमय अनुभव' 
हुआ, अहो ! अनन्त समृद्धि प्रगट हो गई। * 


भेदज्ञाससे अछंग करते-करते, एकाग्र होते-होते अनुभव हुआ, 
सम्यग्द्शन हुआ, आन्तरिक शुद्धि बढ़ी और मैं ऐसा हूँ या वसा 
हूँ, इत्यादि वुद्धिपूवंक होनेवाले विचार भी छूट गये। यह सबसे: 
पहली इकाईकी वात है, एल० एल० वी० जैसी बडी भूमिकाकी वात " 
नहीं है; यह तो प्रथम सम्यग्दर्शनकी बात है। जैसे अज्ञानी जीव 
सांसारिक विवाहादि कार्यों ऐसा लीन हो जाता है कि उनके अतिरिक्त सब 
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दुछ भूल जाता है, उसी प्रकार जीव विरुपाधिकतत्त्वके स्वादमें छीन हो जाता 
है जोर वह स्वभावभावकी ओर बढ़ता हुआ बाहरके समस्त तत्त्वोंको 
दुःखरूप देखता है, तथा वह जानता है कि आत्मस्वभावक्रो पहिचान 
र उसमें स्थिर होनेते अनन्त जन्म-मरणका दुःख दूर करके स्वनावकरी 
अनन्त समृद्धि और बनन्त सुख प्रयट होगा। मेरे स्वनावर्न बाह्य 
अबजम्बन नहीं है, में शरीर, मन, वाणी और दिकत्पोसे रहित हैँ, 
इसप्रकार विचार करते-ऋरते जहाँ स्वभावर्मे जम गया कि वां 
निब्िकत्प अनुभव हो जाता है। इसीका नाम घर्म है। पुष्य-पापर्के 
रिणामोंस धर्म नहीं होता। तिकाऊमें भी बसे मामस ६ 20000 
थाता। बस्तुस्वरुपष किस प्रकारका है यह समझनेके लिये पहले ये 

श्रवण करना चाहिये। राग-देप और अ्रान्तिह्प विकारके दिद्ा 
पद रहा है; एक-दो घंटे श्रवण किया और मान खिया कि हब हम कर 


जि (6५ 


३४ 


के 


|॥ 

लग। क्िलु भाई! अनस्तकाठस विविध प्रकारकी विपरीत सान्यताएँ 
ना रखी हैं, उन्हें दूर करनेके छिये सतुसमागम द्वारा बाबर. 
पास करना चाहिये, उसके बिना समझमें नहीं क्षा सकता। एहन्‍्दा 
दे सुननेते धर्म हो जायेगा ऐसी समझसे पुरुषार्थ उदित नहीं किए, 

दिस आर्महित करनेदी झचि हो गई हो उसे आपृर्गता रबर 


न) होती । 


इस कलदामें कहा है कि विस्यता व्यातत बरसे, दे डिक 
शानपार शाताद्व्य प्रगट दीता है। इसबा छथ सादे है | 
जीय आततान द्वारा विव्यके समर चायोबी सपा के हट किरण 
जीतता है, और निश्बधत विज्वकी पन्‍न्यक्ध शनहपा गंताए * 
है इसलिय मे गढ़ 7 कि था वि्वकी >> 4 
जीप सतज्ागक होरो अर्थाव लान्याव लि: 
पिन्‍वक भापाकी जानता है) अस भर 8. बह कप ५५. 
लपुर उधध जाप्त करादाओ कतमीा ४५ ९५० 
पदवर फा्य आयी सचतीरतोी पवोति ५ * 
हंधादत पचच चित्कं। ६ 5.४ 
सात ह॥ कीते है । 04, + 0 ि-ब। 24 


५ 2 मो ५ | 
"कहो सोती ३ | $.0७७ -३६००६४७५५ ००» « 


$ ६०३४१, * ३ 
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चेतन दोनों एकत्रित होकर रंगभूमिमें नाच रहे थे, वे दोनों अछग हो 
जाते हैं। 

इस समयसारको नाटक कहनेका कारण यह है कि ज॑से नाटकमें 
कोई भरत हरि राजाका वेश घारण करके उसके समस्त जीवन चरित्र- 
को तीन चार घंटेमें ही बता देता है, इसीप्रकाद अनादिकालसे एक 
ही साथ चले आने वाले आत्मा और कर्मोको जिन्होंने एक मात 
रखा है, उन जीवोंको आत्मस्वरूप बताकर मोक्षमें पहुँचानेके लिये 
आचायंदेवने ४१५ गाथाओंमें सब कुछ वता दिया है। 


जीवाजीवाधिकारमें पहले ३८ गाथाकओंमें रंगभूमि-स्थर बताया 
है, तत्पश्चात्‌ नृत्यमंच पर जीव और अजीव दोनों मिलकर प्रवेश 
करते हैं, और दोनोंने एकत्वका स्वांग रचा है; तथापि दोनोंकी 
प्रवृत्ति प्रतिक्षण भिन्न-भिन्न हैं। जड़की अवस्थाका आत्मा और 
आत्माकी अवस्थाका जड़ आधार नहीं है, किन्तु अज्ञानावस्थामें दोनों 
मिलकर नाच रहे थे कि वहाँ सम्यग्ज्ञानीने लक्षणभेदसे परीक्षा 
करके दोनोंको अछग-अछग जान लिया इसलिये स्वाँग पूरा हो गया। 
जेंसे कोई बहुरूपिया वेश वनाकर नाच रहा हो, और उसे छोग 
पहिचान लें कि यह तो अमुक व्यक्ति है, तो वह ग्राल फुलाकर चला 
जाता हैं, इसीप्रकार जड़ और चैतन्य नाच रहे थे उन्हें सम्यग्ञ्ानीने 
भूल रुपमें अलग-अरूग जान लिया इसलिये वे अलग हो गये, 
अर्थात्‌ रंगभूमिमेंस निकल भागे। पुद्गल परमाणु जगतमें रह गये 
ओर आत्मा मोक्ष चला गया। 


जीव-अजीव ज्ञानादि संयोग मिले लूेखि मुढ़ न आतम पावें, 
सम्यक्‌ भेदविज्ञान भये पुन भिन्न गहे निज भाव सुदावें; 
श्रीगुरके उपदेश सुनेर भले दिन पाय अज्ञान गमावें, 
ते जगमाहिं महन्त कहाय वर्से शिव जाय सुखी नित थावें । 


जीव और अजीव अनादि संयोगसे मिले हुए हैं। शरीर, वाणी 
जोर मन सब जड़ हैं-परमाणुओंका समूह हैं ओर वे जगतके जनादि 
तत्व हैं, और चंतन्य भगवान भी अनादि तत्त्व हैं। जीव-अजी व 
अनादि संयोगसे एक ही स्थान पर रह रहे हैं, इसे मूढ जीव नहीं 
समप्तता। जड़ मोर घंतस्य दोनोंको भिस्नरुपसे जाने विना भाक्म्रात्ति 


४९६ ] [ सममसार प्रवचन : तीसरा भाग 


नहीं होती। जड़ और चंतन्य दोनों एक ही स्थान पर रहते हूँ 
इसलिये क्या वे एक हो गये हूँ ? क्या एक तत्त्व दूसरे तत््वकहूप हो 

कंता है ?--नहीं, ऐसा नहीं हो सकता | किन्तु मृड जीव समझता 
नहीं हैं, इसलिये आत्मपनेको प्राप्त नहीं होता । 


सम्यक्‌ भेदविज्ञान होने पर तत्काल ही वीतरागता नहीं होती, 
किन्तु निज और परके एकत्वकी विपरीत मान्यताफों बदरूकग 
दोनोंको भिन्‍न मानने लगा, पुण्प-पाप और अपने स्वछपमें भेद करके 
निज-परको भिन्न-भिन्न मानने लगा। इसप्रकार अपने भावके दाव- 
पेंच या कलासे आत्माको पकड़ा जा सकता है। यहाँ “ सुदावें का 
थे यह हैँ कि अपनी प्रगट करने योग्य कला आत्माके निजमावसे 
प्रगट होती है--परसे नहीं । 


सतके प्रति प्रीति हो तभी तो सत्यको समझनेकी भावना होती 
है? और तभ्नी ग्रुइका उपदेश सुननेके लिये तत्पर होता हूँ । जिसे 
आत्माको जाननेकी उत्कट इच्छा होती है, वह कहता हैँ कि अहा ! 
मैंने ऐसा उपदेश कभी नहीं सुना था, जो कुछ गुर कह रहे हैं इस- 
प्रकार मैंने कभी नहीं समझा था, यह तो कोई अपूर्व हो बात हैँ । 
इसप्रकार उल्लास पूर्वक पुरुषाथ करता हुआ अजन्नान दूर करता हे। 
जिस समय पुरुषार्थे किया वही समय भला है और वही दिन भला 
है। पुरुषार्थ करनेमें चारों समवाय आ जाते हैं। वस्तु पर यथार्थ 
दृष्ठि की और उसमें स्थिर हुआ सो वह पुरुपार्थ, और पुरुषार्थ द्वारा 
जो स्वभावपर्याय प्रगठ हुई सो स्वभाव, जिस समय स्वभावपर्याय 
प्रगट हुई सो सुकाल, पुरुपार्थके द्वारा जो पर्याय होनी थी वह हुई 
सो नियत और स्वभावपर्याय प्रगटठ होते समय जो कमेका अभाव 
हुआ सो कर्म है। चार समवाय अस्तिरूप हैं, और कर्म नास्तिरूप 
हैं-इसप्रकार पुरुषार्थमें चारों समवाय आ जाते हैं। 


अज्ञानके दूर होने पर आत्ममहत्ताकी प्रतीति हुई कि जगतमें 
महन्त हो गया हूं। आत्मा, महात्मा और परमात्मा, इसप्रकार आत्माके 
तीन प्रकार हैं। आत्मा अनादि काल्‍से है, किन्तु जब उस आत्माकी 
प्रतीति होती है, तव वह महात्मा हो जाता है, और पूर्ण केवलज्ञान- 
दशा प्रगठ होते पर परमात्मा हो जाता है.। रुपप्रा-पेसा और वाह्य वेभत्त 
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वाले सच्चे महंत नहीं हैं, किन्तु जिनने आत्मस्वरूपको जान लिया है 
वे ही सच्चे महंत हैं। महंत घर्मात्मा होता है, और वह निरुपद्रव 
निविष्न शिवपदमें पूर्णदशा प्रगट करके निवास करता है। आत्मा स्वयं 
कल्याणमूर्ति है, उसमें स्थिर होता हो शिवपद है, शिवपद आत्मामें है, 
अन्यत्र-वाहर नहीं। सिद्धक्षेत्र भी वाह्म क्षेत्र है, आत्माका शिवपद 
आत्मामें ही है। शिवपद प्राप्त होने पर आत्मामें सदा सुखावस्था बनी 
रहती है। एक वार मोक्षपर्याय प्रगट हो जाने पर फिर संसारमें 
अवतार नहीं लेना पड़ता। 


कुछ लोग यह मानते हैं कि दूसरोंको तारनेके लिये पुनः अवतार 
ग्रहण करना पड़ता है, किन्तु यह वात सर्वधा मिथ्या है। जेसे जला 
हुआ बीज फिर कभी नहीं उग सकता, उसीप्रकार जिनके संसारका 
वीज जल चुका है, और मोक्षपर्याय प्रगट हो गई है वे फिर कभी 
संसारमें अवतार नहीं छेते। जो जीव आत्मविकास करके आगे बढ़ते 
हैं वे दूसरोंको तारनेके लिये नहीं, किन्तु स्वयं मोक्षप्राप्तिके लिये ऐसा 
करते हैं। आत्माकी यथार्थ प्रतीति और ज्ञान करके उसमें स्थिर 
होनेसे शिवपद प्राप्त होता है, जहाँ आत्मा शाइवतु सुख भोगता है। 

श्री कुन्दकुन्दाचार्य देवने इन ६८ गाथाओंमें और अमृतचंद्राचायन 
इनकी टोकामें अनेकानेक अदभुत वातें कही हैं। यदि उन्हें ज्योका 
त्यों समझ ले तो मोक्ष हुए विना न रहे। 


[--इस प्रकार इस समयसार शास्द्रपर आध्यात्मयोगी श्री कानजी 
स्वामी द्वारा किये प्रवचनोंका यह प्रथम जीवाजीवाधिकार समाप्त हुआ ] 


१. 


होगा ? जडुनसेतस्य समस्त पद एुक्क हो सात पकाशसाति हो एमा 
उसका सामव्य दे। जिसयकार सरेतिकी एक निन्‍्गारों साका जला सता 
है उसी प्रकार ज्ञानड़ा एड न संवाद जाने लेती हे। 


चौदह राजु लोकमें धर्मास्तहाय नामहा एक अरूपो परश्चर्थ हे बे 
जड़-चैतन्यको गति करनेमे उद्यमोन निमित है। अश्चेनमहछीस पाती 
यह नहीं कहता कि तू चल ! किन्तु जब मछली चलो है उस समय पानी 
उदासीनरूपसे निमित्त होता है. उमसीप्रकार घर्माम्तिकास उदासीने 
निमित्त है। 


उसीप्रकार चीदह ब्रद्माण्ठमें एक अधर्मास्तिकास सामका अछपी 
पदार्थ है। जड़-चैतन्य गति करते हुए स्थिर द्वोते दें उन्हें स्थिर होनेमे 
वह्‌ उदासीन निमित्त हे। जेसे--बृद्ष परथिकसे नहीं कहता कि तू ईहं 
छायामें बेठ जा ! किन्तु जो स्थिर होता हे उसे छाया उदासीन निर्मित 
है, उसीप्रकार अधर्मास्तिकाय उदासीन निमित्त हे। 


वेसे-ही आकाशास्तिकाथ नामका लोकालोकमें सर्व व्यापक एड 
अरूपी पदार्थ है; जो धर्म, अधर्म, काल, पुद्गल और जीव-इन पाचों 
द्रव्योंकी अवगाह (स्थान) देनेमें उदासीन निमित्त है। यह संग्रहात्मः 
लोकके बाद क्‍या होगा ? यह सब वस्तुएँ ऐसीकी ऐसी कहाँतक होंगी! 
उसके वाद क्या होगा ? उसके वाद क्या होगा ? ऐसा बिचार किया 
जाये तो मात्र रिक्त स्थान लक्षमें आयेगा वह क्षेत्रसे अमर्यादित आकाश है | 


लोकाकाशके प्रत्येक प्रदेश वर एक एक कालाण द्रव्य स्थित है, 
वे कालाणु द्रव्य असंख्य हैं। जिस सूर्य-चन्द्रके निमित्तसे दिन-रात 
निश्चित्‌ होते हैं वह काल द्रव्य नहीं है, किन्तु कालद्रव्य नामका अहगी 
स्वतन्त्रपदार्थ है जो सर्व द्रव्योंकी परिणमनमें निमित्त है। 


इन पदा्थोंको जिसने स्वीकार नहीं किया, उसने अपने ज्ञानके 
विस्तारको ही स्वीकार नहीं किया है। ज्ञानी समझता है कि यहें सर्व 
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स्थिर होनेमें अनन्त पुरुषाय करनेकी वात है। आत्तमाक़े लक्षणके द्वारा 
बात्माको पहिचाना-यकड़ा, और उस अनन्त ग्रुणस्वरूप आत्माक्े 
बतिरिक्त मुझमें कोई भी शुभाधुभ भाव या शरोर, वाणी, मन इत्यादि 
नहों हूँ, इसप्रकार स्वरुपकी सत्ताभूमिमेंस निश्चय होनेसे अनन्त पुरुषार्थ 
आ जाता है और वहांसे मोक्षमार्ग प्रारम्भ हो जाता है। प्रायः जीव 
कोई प्रयत्न नहीं करना चाहते ओर वे अनन्त कालसे पर पदार्धोकी 
झचि और उसके चक्‍्करमें पढ़े हुए हैं। यदि वे अपनी ओर दुचि करें 
तो क्षात्माकी अचित्यताका कुछ ध्यान आबे। अन्नानों डीव इसी 
चक्‍्करमें पड़े हुए हैं कि राग-देप, शरीरादिकी क्रिया, कुटु 
और मकान इत्यादि मैं ही हूँ, वा वे मेरे हैं; और वे यह चूलछ गये 
हैँ किजो जाता है सो में हूँ। है भाई | जो-जो जानना-देखना है सो 
ही तू है, वह स्वभाव त्रिकालमें भी नहों छूट सक्रता, बह सदा 
विद्यमान है; जगत उसीका अवछूम्बन करे! आचार्यदेव कहते हें | 
है दिताभिलापियों, हे स्वतस्त्रताके इच्छुको ! जानने-देखनेक्े भावक्रा ही 


अवलम्बन ग्रहण ऋरो। यदि आत्मस्वभावकों पहित्रानना ग्र्द्दण 
परना हो, कह््याण करना हो तो चतन्यकी ओर उन्मुख होझो, और 
उसीवा अवजम्ब लेवार उसीमें स्थिर हो जानओो। 

स्वायछम्वनके बिना मात्र देव, सूद, शाखंवा अद्स्मम्धन प्रट्त 
फरना परायझम्थन हो है। स्वावडम्बन ग्रहण करने पर शस्मत्रताव 


दोती है, ततहध्राव्‌ आत्मामें स्थिरता होती है। रबोस्टूस पी प 
गोजना-देसना और उसमे रिथर होता होता है; हेशाप्रकार एशम + न, 
४युन, चारित्र तीनोंका समावथेण हो जाता है । 

निश्चय चर्णाद भावों रागादि भाव छा आंवडक थे «7 
औषा कभी प्याप्त नही होते, इसलिये उ भादाक हू।* ः 
पह़ियाना जाता । बहु उसका छद्दाण नहीं ही | विःरकत स्व 5 
अलण है शी नहीं, किन्तु प्यवष्टारत है  आलिई 9 ४ कक, 828० ७ 
नष्याप्ति वामक दोप जाता है, पर्योवि संत शहत ५ + + » 
तगयातमे व्यवहार भी व्याप्त नहीं एत, (एव बकाएक ए च्ष 
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दोष आता है। गद्ढों अग्माप्ति शेयममे असम्भा दोधका भो सम्रोद 
हो गया है। 


यह वस्तुका लक्षण कहा जा रहा है, पर्रायिकां नहीं। वर्यासिदक्धिे 
विकारी-अवस्या या संसार-अवस्थाकों झग दारमें लाज्माफी अतस्या 
कहते हैं किन्तु वह कहीं परतुका जद्मग नहों है। सदि वह वस्तु 
लक्षण माना जाये तो वस्तुसे यस्तुका छग्षण कभी और कहीं भी अगल 
नहीं हो सकता, इसलिये यह लक्षाण सिद्धोंमें भी रहना चाहिये, किन्तु 
ऐसा नहीं होता। ज्ञान-दर्शनहप चेतना लदाण कभी भी जीवसे अछग 
नहीं होता, और वह सिद्ध जीवोंमें भी होता है। 


राग-देपके भाव व्यवहा रसे भी यदि चैतन्य “द्रव्य 'हुप हो गये 
हों, वस्तुमें प्रविष्ठ हो गये हों, तो राम-द्रेषफे भाव सिद्ध जीवोंमें भी 
रहना चाहिये, परन्तु वे सतत आत्मस्वभावमें नहीं रहते, इसलिये 
व्यवहारसे भी वे भाव द्रव्यरूप नहीं हैं, परन्तु अवस्थामें अवद्य होते 
हैं। उपादानसे हो नहीं किन्तु व्यवहारसे भी राग-ह्ेष तेरे नहीं हँ। 
यदि व्यवहारसे राग-द्वेप द्रव्यरूप हों तो वे आत्माका स्वभाव हो जायें, 
और जो आत्माका स्वभाव होता है वह कभी दूर नहीं होता, इसलिये 
निमित्ताघीन भाव पर्यायका लक्षण है। जो चंतन्यकी विकारी पर्यायहूप 
भाव होते हैं, वे पर्यायका लक्षण हैं, वस्तुका नहीं। वे भाव वस्तुरूप 
हुए ही नहीं इसलिये व्यवहारसे भी वस्तुका (जीवका) लक्षण राग्र 
हेंष नहीं है। 


इसलिये निश्चय कर कि इस समय भी में निश्चय या व्यवहारसे 
वर्ण, गंध, शरीर या राग-द्वेष विकारी भावरूप नहीं हूँ। मुझमें जानने- 
देखनेका अस्तित्व है, और उन भावोंका नास्तित्व है। यह निश्चय 
करके जानने-देखनेकी ओर स्थिर होनेकी परिणति कर ! 


लोग कहते हैं कि आत्मा अरूपी है, किन्तु अरूपित्व भी आत्माका 
मुख्य लक्षण नहीं हैँ, क्योंकि वह सर्व जीवोंमें व्याप्त होकर भी घर्मा- 
धर्मादिक अजीब द्रव्योंमें भी पाया जाता है, इसलिये. उस लक्षणमें 
भ्षतिव्याप्ति नामक दोष आता है। इसलिये अरूपी लक्षण द्वारा क्षात्माकोः 


